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5. //' रामाधार. 
नया हिन्दुस्तान प्रेस 
चाँदनी चौंक, दिल्लीः 


प्रस्तावन! 

अपने इन कतिपय लेखों के संग्रह को मेने 'पूर्वोद्श/ नाम दिया है। 
यही नाम पुस्तक के प्रकाशकों ने अपने लिए स्वीकार किया है । पूर्वोदय 
को चाहे तो एशिया का जागरण समझ लिया जाय। पर सही आशय वह 
नहीं है | एशिया के जागरण में ध्वनि राजनीतिक ओर ऐहिक है | पुस्तक 
का पूर्वोद्य सवंधा आत्मिक है। उसका आशय है उस जीवन-नीति ओर 
जीवन-मू यों का उदय जिनका निषेध पश्चिम के देशों की श्राधुनिक 
सशस्त्र उन्नति है। उन मूल्यों के उदय के साथ उस उन्‍नति की चमक 
खो जायगी ओर पूरब के लोग, जो पिछुड़े समझे जाते हैं, उठते दिखाई . 
देंगे । गांधी बही दृष्टि ओर वही क्रांति हमें दे गए हैं। उस क्रांति में. 
पश्चिम का भी पतन नहीं है, केवल ठोकर खाकर उसके लिए आत्मा- 
विष्कार का अ्रवसर है । दूसरे शब्दों में यह पूर्वोद्य सर्वोदय का प्रथम 
चरण है| मानव-परिवार का बड़ा भाग पूरख में बसता है। मानव- 
व्यक्ति की अवज्ञा का विज्ञान कहीं फला-फूला हो, मानव-सम्मान की 
संस्कृति को इधर से उठना है| सन्देह को अवकाश नहीं कि व्यक्तित्व 
की सम्भावनाशत्रों का सम्मान करने वाली नीति के हाथ ही मानव जाति का 
भविष्य हो सकता है | जो एक-पर-एक युद्ध उपजाती गई और मनुष्य को 
इ"धन मानकर उसमें म्लोंकती गई है--उस विकृति के चंगुल में अब 
अधिक काल मानव फेंसा नहीं रह पायगा | वह प्रतिनिधि मानव अब इस 
घड़ी भी आंख खोल रहा और अपने प्रकृत स्वास्थ्य में लोट आना चाह 


रहा है। निश्चय ही इसके लिये वह पूरव की ओर देख रहा है। 
७, दरियागंज | | --जनेन्द्रकुमार 
दिल्ली 
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प्रकाशकीय सचनां 


श्री जनेन्द्रकुमार के विचारों की मौलिकता, मार्मिकता श्र 
वेगशीलता के विषय में कुछ कहना हमारे लिए अनावश्यक है। इधर के 
उनके लेखों, भाषणों ओर प्रश्नोत्तरों के संकलन क्रमश: प्रकाशित करने 
की हमने योजना की है। सामग्री का निर्वाचन एवं वर्गीकरण सांस्क्ृतिक 
साहित्यिक, दाशनिक ओर सामयिक, इस प्रकार चार खण्डों के अ्रन्तर्गत 
क्रिया जा. रद्दा है। प्रश्नोत्तों को अलगसे छापा जायगा। यह 
८वुर्वोदिय” पुस्तक उस विचार-वीधि का प्रथम सांस्कृतिक संकलन है । शेष: 
संग्रह भी प्रेस में दिये जा रद्दे दें श्रौर वे जल्दी प्रकाश में आयेंगे । 
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गाँधी जी के जाने के सिलसिले में मेरा ध्यान नीचे लिखी बातों पर 


कफ 
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#5 
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उन्हांच 


सत्यु को मित्र-रूप में याद किया था | 

(२) प्राथना के समय अपने ओर अन्य के बीच. किसी अधिकारी 
घिकार को आने की इजाजत नही दी थी | कहा दा था, वहाँ कोई चाहे 
तो मुझ्छे खले मार सकता है। 

(३) कहा था, इंश्वर उठाना चाहेगा तव कोई इन्तजाम मुझे यहाँ 
(४) गोली लगने पर उनके मुँह से 'है राम! निकला था, हाथ 
सदके प्रति प्रणाम से जुड़े थे, और जैसे क्िंचित मुस्कराहट से प्रयाण- 
दला पर उन्हाने अपनी इताथता व्यक्त की थी। 


से 
से 


इन दाता स लगता हूं कि गाँधी जी नहीं पसन्द करते कि लोग 
हत्या पर और हत्याकारी पर रुकें और राम के नाम को और उसके ध्यान 
को हृत्या-जंसी तच्छा घटना पर 5डुवान कर द। सदा उन्होंने कहा कि इ्श्वर 
क भेजी के दिना पत्ता भी नहीं हिलता | गांधी जी को मानना है तो 

यह नी मान लें कि इंश्वर की ऐसी ही इच्छा रही होगी। 


न 3-8 ली विषम बज्च्>जफ़ व ख््शचफक घटक द मििनदड2.( ये श् 
धाता जा के शब्दा की हस याद कर | उन्हाने कहा या ठग बी 
ग््क हे रू 5 हा हे 


<'चपरदता | शिकने को उसे सदरा 
घह्सि। यह हत्या निश्चय शा न 
तादय। पह हत्या निश्चय छुराई है। हत्यारे का नाम गोडसे कहते हैं। 


ऐ पूवादय 
उस गोडसे को जरूर कुछ सहारा था, नहीं तो वह काम उससे नहीं वनता। 
जरूर उसने माना कि वह कुछ बढ़िया काम कर रहा है, ओर उसे वड़ाई 
मिलेगी । उसे बहादुर समझा ओर कहा जायेगा | इस सहारे पर ही उस 
पाप को बढ़ने ओर चढ़ने की हिम्मत हुई | नहीं तो पाप कातर ओर 
स्वयं में मुदा होता है। 
सवाल है कि क्या हम ओर आप उस गोडसे के काम के लिए सहारा रहे ! 
यानी गाँधीजी के जाने पर जो तनिक भी चिन्तित ओर विहल हैं, उन्हें गोडसे 
नामधारी की तरफ नहीं, अपने दिल के अन्दर देखना है कि उसके काम 
को क्‍या उनका भी सहारा नहीं रहा ! गोडसे हम-आप से अलग नहीं 
है | हम आप उसके इस काम से, या बैसे दूसरे कामों से अपने को अलग 
कर लेते हैं, अपना सहारा वहाँ से खींच लेते हैँ, तो निश्चय है कि बेसे 
काम ओर उन कामों के करनेवाले नहीं रहनेवाले हैं । 
सरकार धर-पकड़ कर रही है। भरोसा है, वह अपने भरसक करने में 
कसर न उठा रखेगी। पर बेचारी सरकार क्‍या चीज है ? आगाखाँ ने 
सच ते।| लिखा कि गाँधी जी उस दिन, उस हालत, के लिए जीते थे जब 
सरकार रहेगी ही नहीं, इतनी फालतू वह चीज हो जायेगी | यानी सरकार 
वेचारी का वस थोड़ा है। वह तो वेजान मशीन है | पुलिस, अदालत ओर 
जेल से आगे उसकी पहुँच नहीं है| तभी तो गाँधी जी सरकार न थे, न 
कभी होनेवाले थे। यानी कांग्रेस श्र कांग्रेसी हकूमत राष्ट्रीय स्वयं-सेवक 
संघ को एक भापाटे में नाबूद करदे, तो भी चलने वाला नहीं है | वह तो 
सरकारी काम है, असल काम दूसरा है, ओर वह फिर भी बाकी 
र्ता है। द 
एक मत या दल दूसरे दल को दबादे या मिटा दे, यह बन सकता 
है; लेकिन सिफ ऊपरी आँखों के लिए | ऊपयी ये श्ाँखें सदा धोखा देती 
झोर धोगा खाती रही हैं) ऐसे हिंसा को हिंसा.से काटने की कोशिश 
सकी नहीं हे | लेकिन उससे गाँठ भी नहीं कटी है, कमेला और उलभता 
ही गया हे | 
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यह भमेला हिन्दुस्तान का ही एक खास मसला नहीं है । दुनिया में 
भी वही है | इससे गाँधी का प्रयोग हिन्दुस्तान में,,ओर उसके द्वारा, हुआ 
सही, पर बह सारी दुनिया के लिए था। असल में तो सत्य ओर अहिंसा 
का प्रयोग गाँधी ने अपने प्रति निमम होकर ओर अपने को भगवान का बंदी 
बनाकर किया । जागते-सोतें, उठत्तेजैठते, हर घड़ी अपना पहरा वह दिये 
रहे | जरा भी अपने को खिसकने नहीं दिया ओर उनके अन्दर ओर बाहर के 
शैतान को हर पल उनसे ललकार ओर चुनोती मिलती रही | भारत का राष्ट्रपट 
उनके सत्य ओर अहिंसा के प्रयोग का माध्यम मात्र बना । गाँधी राष्ट्र या 
राष्ट्रीयता के नहीं थे, राष्ट्र और राष्ट्रीयता उनसे थी। बह तो राम के थे और 
राजनीति में भी 'राम-राज्यो के लिए ही उनका प्रयत्न रहा। राम-राज्य, 
यानी इस दल ओर उस दल का नहीं; इस मत या दूसरे मत का नहीं; 
यह तंत्र या वह तंत्र नहीं: वल्कि प्रेम का राज्य, सबका, पंचायत का राज्य | 
किसी राजा का नहीं, हर श्रमिक का राज्य | वह राम-राज्य जो जरूरत 
पड़ने पर बेहद केन्द्रित भी हो सके, ओर यों एकदम विकेन्द्रित हो | 
ये प्रयोग संख्या ओर भूगोल की दृष्टि से कितने भी सीमित हों, 
हेतु में सीमित नहीं थे | यानी सार संसार ओर आगामी सारा इतिहाठ 
अपने लिए उनमें सामग्री ओर प्रकाश खोजता औ्रोर पाता रहेगा | 
हमें, हममें से प्रत्ेक को, अपने तई शुद्ध होना है | दुष्ट साधु से 
अलग कव है ! इसलिए जो जितना साधु होगा, वह उतना ही दुष्ट को 
ओर इडुष्टता को अपने न्दरदेखेगा। इसी अभ्यास का नाम है अर्हिसा । यही 
है यज्ञ, यही क्रांति यानी निरंतर आत्मशोध, आत्मजागरण ओर आत्माहुति। 
कारण, दुष्टतता यदि कहीं है, ओर दुए कोई है, तो वह तभी हैं जबकि 
हमारा उसे रुह्दरा हैं। हुप रहकर, डस्कर, किनारा लेकर हम तुराई से बचते 
नहीं, उसे निमंत्रण देते हैं | इसलिये स्पष्ट और नम्न असहयोग या सत्याग्रह 
को सहज में परास्त ओर धराशायी कर देता है| ठव देखने 
कि जिसे घुरा माना वही अच्छा वन जाता है| इससे 


ऐी होता । विकृति ही दिल्लीन होती हैं ओर रूस 


] हा, । 


८ 4, 


िदता॥ सा ककपपम-- 
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श्‌ पृर्थांदय 


सहज सम्भावनाएँ तब सब किसी में से खिलती और जीवन को परिषूणु 
बनाती हैं | 

कीन कह सकता है कि हुनिया में कुछ भी या कोई भी एकदम 
व्यर्थ है ! किर भी एक-दूसरे को व्यर्थ करने की जो चेश्टाएँ दुनिया में 
चल रही हैं, ओर सम्भावि स्वर्ग को यथार्थ नस्क बनाये हुए हैं, सो क्यों! 
निश्चय ही किसी अमुक को व्यथ करने की कोई नई चेश अनेकानेक 
सदियों में से चले आते हुए. मानव-विकास को आगे बढ़ानेवाली नहीं हो 
सकती | उस विकास की साधक नीति तो एक वहीं हो सकती है जो 
प्रत्येक को सफल हुआ देखना चाहती है; जो एक की सफलता दूसरे की 
विफलता में किप्ती तरह भी देखने को तैयार नहीं है । जो इस तरह सर्वो- 
दय में योग देतीं है। उस नीति का नाम है “गाँधी नीति! | उस नीति की 
व्याख्या, व्यवस्था, प्रयोग, उदाहरण ओर चित्र का नाम है 'गाँवी-जोवन! 
ओर उस चित्र के सार-भाव को समभने के लिए दो शब्द का सूत्र है, 
सत्य ओर अर्दिसा | 

गाँधी को महिसा तो रूप में अनन्त है | उसको देखे जाइये, गाये 
जाइये--भला कहीं उठकी थाद है, कहीं अन्त है ! इसलिए इस विभूतिमय 
जीवन के ऐश्वर्य में नहीं जाना है। उसकी निपता को ही जान ओर 
पहचान लेना है। वह है, दर ज्षेत्र ओर हर समय की हर समस्या के लिए 
सत्य ओर अहिंसा में से सामाधान प्राप्त करने की प्रतिज्ञा ओर तत्यरता | 

कोन नहीं जानता कि दुनिया आज ज्वालामुखी के मुँह पर खड़ी है । 
क्या चिनगारी प्रलय भड़का उठेगी, कोई कद नहीं सकता। ऐसे में गाँधी 
ने उठ जाने की ओर ईश्वर ने उन्हें उठा लेने की जो ठहराबी, आप्तिक 
मानेंगे कि उसमें भी कुछ शुभ ही है | अगर सचमुच शुभ हे, तो सिवा 
इसके वह क्या हो सकता है कि इस गहरे शोक के समय भारत, थओोर 
उसके द्वारा जगत, उस नीति में श्रद्धा प्राप्त करे कि जिसकी ओर विधाता 
ने एक अयाद अ्माव हमारे बीच पैदा करके हमारा ध्यान खींचा है । 


ज् 


$ ९ ४ 
सवोद्य की नोति 


नये समाज के निर्माय को आज चाह है। इस चाह में यह तो आ 

वह समाज बेहतर होगा | नया हो, इतना भर काफी नहीं 

है। यों तो कभी पुराने से ऐसा जी ऊब जाता है कि कुछु भी नये पर 
ह छलच उठता ह. फिर चाहे पहले से वृह,चंदतर ही साबित हो | आंदोलनों 
में पड़नेवालों में ऐसे लोग हो सकते हैं, जिनके पास मोजूदा समाज से 
अउन्तोष ज्यादा है, भावी समाज की कल्पना उतनी नहीं है | केबल 
असन्तोद की यह पेरणा विधायक नहीं होती | वह बनाती कम हे, विगाड़ती 
है अधिक | “नया समाज! कहकूर आज की हालत से असन्तोष तो हम 
जतलाते ही हैं; लेकिन उस असन्तोप के साथ आगामी समाज जो हम 
लाना चाहते हैं, उतका विचार भी होना जरूरी है | नहीं तो खाली 
असउन्तोप में हम बने को ही गिरायेंगे, उसकी जगह कुछु नया बना नहीं 
पाये | पराना टा देने से नहीं » अभो से नया निमाण करने लगने से 


यो सका जे वंलोएों |[ 


री ) 


कक 








हा 


सम्गज़ पदाथ का की चीज नहीं है वह चेजान नहा हीं, जानदार 


ब्र 
के [वज्ञान के डसला स हम ताड़ते- 
जजों 7० | ज्यों कक त्य कक. है जञ का रचना ० काम नकल नहीं देते >> समाज 

जोड़ते है. व॑ ज्याॉन्क त्यों समाज की रच ना से कान नहां दते। समाज का 
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इकाइ आझादसा हे ओर आदमी में मन है । इसलए समाज का रचना का 


है | इसलिए पदाथ की जिस गणित 


दरह्चाद कुछ दरर तराक का हागा | दह मसानसकता से चंड़ा होगा 
स्पोर कम: 


कं. नव-रचना दाहर के प्रहार से नहीं हो पायेगी | ऊँसे लकड़ी 


_न्‍धिकमााफ 
् 


पूर्वोंदय 


को लोहे के ओज़ारों से नाप-काटकर हम चीज़ तैयार करते हैं, वेसे 
समाज के मामले में हमारे पास लकड़ी अलग ओर उसको छीलने-काटने- 
वाले श्रोजार अलग नहीं हैं | हम ही ओजार हैं ओर हम ही वह हैं 
जिनको गढ़ा जाना है । इस तरह समाज का निर्माण आत्म-निर्माण हो 
जाता है। समाज से हम अलग. नहीं ओर समाज हमसे अलग नहीं है | 
तब कोई भी उसूल, जो हमारा तो नहीं बल्कि समाज का लेखा-जोखा 
देते हैं, केवल उसका सुधार ओर निर्माण करते हैं, इष्ट परिणाम केसे 
ला सकेंगे ! 


चुनाँचे काम करनेवालें में दो पाँतें देखने में आती हैं ।एक, जो 
मानते हैं कि सारे साधनों ओर सारे आदमियों को 'स्टेट' के अधीन में 
पहले एकत्र कर लिया जाय, फिर सब में समनव्यवस्था ओर समान 
वितरण सहज हो जायगा | वाधा बनने को तब कोई चीज बीच में नहीं रह 
जायगी । ऐसे लोग संगठन बनाते ओर राजनीति चलाते श्रीर -उपजाते 
हें। वे दलों की सृष्टि करते और उसी भाषा में उन्नति देखते हैं। 


दूसरे, जो मानते हैँ कि बात ऐसी नहीं है कि सुधारा जानेवाला 
एक हो ओर सुधारने वाला दूतरा हो। समस्या को यह रूप 
मिलता है कि बखेड़ा बढ़ जाता है। यानी एक विपम -चक्र 
पेंदा होता है जो कथ्ता नहीं | समस्या चेतन की है, जड़ की नहीं | सो 
चेतना का संस्कार करना होगा | वह काम सदा अपने से शुरू हो सकता 
हैं। वह संगठना का नहीं, साधना का है | वह कल पर भी मोकूफ 
नहीं, इस घड़ी से ही शुरू दो जाता है। वे कहते हँ कि खुदी से हम न 
चले, बल्कि सेवा की, यानी दूसरे में अपनी-सी, भावना रक्‍खें; काम वैसे 
ही आर उसी भावना से करें; ज्यादा हथियाना ओर बठोरना न चाहें, 
जरूरी जितना ले लें ओर शक्‍य जितना उपजाते ओर बनाते चले जायें । 
ऐस एक चले, थोड़े चलें, अधिक चलें तो आपही-शथ्राप नया समाज उग 
चलेगा । उसमें विपमता न होगी; स्पर्धा की जगह वहाँ स्नेह होगा, 
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शोषण की जगह सहयोग लेगा ओर आदमी की शक्ति जो एक दूसरे को 
पीछे ओर नीचे रखने में लगती है, एक-दूसरे को बढ़ाने ओर उठाने मेँ 
काम आयणगी । तब हम देखेंगे कि आदमी की समस्याएँ खुद उन्नति 
करती जाती हैं। समस्याओं को मिठना तो नहीं है | तब तो ज़िन्दगी ही 
मिट जायगी और पुरुष का अर्थ पुरुषाथ ही ख़त्म हो जायगा । नहीं, 
वल्कि समस्यात्रों का घरातल उठेगा ओर नोंन-तेल-लकड़ी की वे न रह 
जायेंगी | वे सांल्कृतिक ओर नेतिक होंगी | तब आदमियों की होड़ 
आश्थिक न होकर पारसाथिक होगी । 

भारत की राजनीति को मोका नहीं है कि वह माने कि बिना नीति 
के राज-काज चल सकता है| नीति यानी धमं-नीति, डिप्लोमेसी नहीं ।! 
नेतिकता को वाद देकर स्वयं विग्रह का राजकारण आगे नहीं बढ़ता | 
साथ ही गांधीजी से यह भी प्रत्यक्ष हो गया है कि श्रधष्यात्म न सिफ 
संसार से विमुख नहीं है; वल्कि संसार के अभाव में वह अधूरा ओर 
पीला हो रहता है । 

इस तरह यत्रपि ऊपर के दो, भोतिक ओर नेतिक, दृष्टिकोणों का 
अन्तर गहरा ओर मोलिक है, फिर भी विवाद की गु जाइश नहीं रहती । 
जो चेतना को छोड़कर बाहरी परिस्थिति से जूक रहे हैं, ऐसे सांसारिकों 
से अब्के ओर हिलगे विना सांस्कारिका का काम चलते रहना चाहिए |: 
चुनाव का ओर दलवबंदी का काम उस प्रकार का ईमान ओर स्वभाव रखने 
वाले लोग क्यों न करे १ ज्यादे-से-ज्यादा यही हो सकता हैं कि कुछु उसको 
रचनात्मक न मानें | तो ऐसे रचनात्मक विचार के लोग उस दलगत काम 
से अलग रहकर अपना काम किये जावें तो स्वरं उन दर्लों का सहयोग 
उनको मिल सकता हूँ। बल्कि रचनात्मक काम एक ही साथ सब दलों को 
ताकृत पहुँचानेवाला है| वह तो ज़मीन है जिस पर हर वीज को 
पड़ना ओर वहाँ से रस लेना है, नहीं तो वह जड़ न पकड़ पायगा ] 


रचनात्मक अुडयह हे शब्द ५६ 5 ६ ह्द चलता - जिसको जो करना च् 
“रचनात्मक शब्द श्घर नह॒ुद चलत हे | जसका जो करना हाता 
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है, उसी को स्वनात्मक कह कर वह पेश करता है | गांधीजी ने जो एक 
नई भाषा हमें दी, उससे कठिनाई भी कुछ बढ़ी है। व्यवहार नेतिक्र 
शब्दों के सहारे चलने लगा है | इस वजह से यहाँ तक कहा जाता हे कि 
जहाँ अन्दर पाप हो, वहाँ मुँ ह पर घम पाओगे; जहाँ भीतर घात हों, वहाँ 
ऊपर मिठास होगी। यानी आदशवाद ओर नीतिवाद जहाँ है. ढकोसला 
है, ऐसा प्रवाद हो गया है। यह कठिनाई बढ़ तो गई है | कारण, संशय 
ओर अविश्वास वढ़ गया है | फिर भी उसे पार करना है, इतने मात्रसे स्व- 
नात्मक शब्द और काम से पिंड छुड़ाना नहीं लेना है | स्वनात्मक बदजो-- - 

(१) श्रम से पदार्थ की उत्तत्ति या निर्माण करे, ओर (२) आपस 
में सहयोग साथे ओर उसकी बाधा को हृटठाये | 


ब्‌ 


दूसरी कोटि का काम भावना ओर प्रचार का देँ । जात-पाँत ओर 
रंग-रीत का भेद, ऊँच-नीच का विचार, अपने-अपने धर्म का श्रमिमान, 
ये और ऐसी बातें सहयोग के फेलाव में रुकावट होती है | इसी से ये फिर 
स्वार्थों के पोषण में सहायक होती हैं। इन्हें गिराना ओर जीतना होगा । 


पर मृल स्वनात्मक है वह जहाँ श्रम में से पदार्थ फलता है| इसके बिना 
भावना-प्रचार का काम भी बेजान रहता है, ठोस नहीं हो पाता । प्रेम 
का प्रचार किसने नहीं किया ? साहित्य ने किया, धर्म ने किया, सब 
समभदारों ने किया | पर उस प्रेम के नीचे स्वार्थ भी मजे में पलता 
गया । जिस प्रेम में अपनी और अपने की कुस्वानी हो, वह प्रेम तो 
विसलों के हाथ आया | अधिकतर वह भावना में समाकर ओर सूस्बकर 
रद गया, श्र व्यवहार को अलता छूता छाड़ गया । नतीजा यहा तक कि 
घनी ही धर्मी दोखने को शेप रदा। यानी, भावना को श्रम में उतारे 
दिना बात पूरी बनती नहीं | भावना तक बात व्यक्तिगत रहती है, कर्म में 
उतस्कर हा वह सामाजिक रूप लेती हैं । भावना एकाकी है, कम सहयोगी | 
भक्त श्रमक न हो तो हो सकता है कि उसकी भक्ति उत्कट दीखे, पर 
चंद मवनन्ध न काटे। वह असामाजिक भी हो सकती है; कारण, वह 


स्वोदय की नीति ११ 


अनुत्पादक ही रहती हैं] अब व्यक्ति पदार्थ को उपयोग में लाये बिना, 
ओर इस तरह उसे चुकाये ब्रिना, तो रह नहीं सकता | वह खाता 
है और कुछु-न-कुछ रखता ओर पहनता है । तो पदार्थ उपजाने में भी 
उसका माग होना चाहिए। श्रम से छूटकर भक्ति मानो इस कक्तंब्ण से 
भी छूय जाती है। तब वह नेतिक की जगह शायद कुछ भावुक 
भी हो जाती होगी। भावुकता अनजाने अपने नीचे एक विशेष प्रकार 
की निर्ममता की धरती बना या बचा छोड़ती हैं । यहाँ असामाजिकता 
की जड़ शेप रहती है ओर वह कटती नहीं, वल्कि अन्दर-ही-अन्दर फेलती 
हती हैं। ऐसे व्यक्ति में और समाज में घोर इन्द्र पेदा हो जाता है। 
तपस्वी स्खलित होता है ओर भक्त मालदार बनता है । 


इस प्रकार 'स्वनात्मक' में मुख्य सार हे यज्ञार्थ किया गया उत्पादक 
श्रम । उत्पादक का मतलब हे वेज्ञानिक | केवल श्रम से नहीं चलेगा। 
न इतना काफी है कि वह श्रम कुछ तो भी उपजा दे । नहीं, उसमें 
देज्ञानिक व्यवसाय-बचुद्धि को भी लगाना होगा। तब वह सही मानों में 
रचनात्मक हो सकेगा। 


शौक की तरह आध घण्टा चर्खा चला लिया ओर वह रोज़ भी 
चलाया, पर सूत का हिसाब नहीं रक्‍्खा, आगे उसके बुनवाने आदि में 
लापरवाही की तो वह काम भावनात्मक तो हुआ, रचनात्मक पूरा नहीं 
हुआ । उससे मानसिक सन्तोप कुछ हमको अवश्य होगा; पर नये समाज 
की रचना की नींव नहीं पड़ेगी । 


ध्ृ 


समाज आदमियों की वहुतायत का नाम नहीं हैं । उस बहुतायत से 
तो भीड़ होती है । समाज आपसी सम्बन्धों से बनता है | संख्या ओर 
भूगोल में सामाजिकता नहीं है। इसलिए आपसी सम्बन्धों में जितनी 
गहराई, ऊँचाई और घनता होगी, उनमें मर्यादा ओर व्यवस्था होगी, 
उतना ही समाज विकसित समका जायगा । यों माता ओर पत्र में 
अन्तर होता है, दोनों किसी लिक्षज से वरावर नहीं हो सकते और नहीं 
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है, उसी को स्वनात्मक कह कर वह पेश करता है | गांधीजी ने जो एक 
“नई भाषा हमें दी, उससे कठिनाई भी कुछ बढ़ी है। व्यवहार नेतिक 
शब्दों के सहारे चलने लगा है | इस वजह से यहाँ तक कहा जाता है कि 
जहाँ अन्दर पाप हो, वहाँ मु ह पर घ्म पाओगे; जहाँ भीतर घात हो, वहाँ 
ऊपर मिठास होगी। यानी आदशंवाद और नीतिवाद जहाँ है ढकोसला 
है, ऐसा प्रवाद हो गया है | यह कठिनाई बढ़ तो गई है | कारण, संशय 
ओर अविश्वास बढ़ गया है| फिर भी उसे पार करना है, इतने मात्रसे रच- 
नात्मक शब्द ओर काम से पिंड छुड़ाना नहीं लेना है। स्वनात्मक वहजो-- - 
(१) श्रम से पदा्थ की उत्तत्ति या निर्माण करे, ओर (२) आपस 
भें सहयोग साथे ओर उसकी बाधा को हटाये । 


दूसरी. कोटि. का काम भावना ओर प्रचार का हैं । जात-पाँत ओर 
रंग-रीत का भेद, ऊँच-नीच का विचार, अपने-अपने धर्म का अभिमान, 
ये ओर ऐसी बातें सहयोग के फेलाव में रुकावट होती है | इसी से ये फिर 
स्वार्थों के पोषण में सहायक होती हैं। इन्हें गियना ओर जीतना होगा । 


पर मूल स्वनात्मक है वह जहाँ श्रम में से पदार्थ फलता है। इसके बिना 
भावना-प्रचार का काम भी बेजान रहता है, ठोस नहीं हो पाता । प्रेम 
का प्रचार किसने नहीं किया १ साहित्य ने किया, धर्म ने किया, सब 
समभदारों ने किया | पर उस प्रेम के नीचे स्वार्थ भी मजे में पलता 
गया । जिस प्रेम में अपनी ओर अपने की कुरबानी हो, वह प्रेम तो 
बिरलों के हाथ आया | श्रधिकतर बह भावना में समाकर ओर सूखकर 
रह गया, श्रोर व्यवहार को अछूता छोड़ गया । नतीजा यहाँ तक कि 
घनी ही धर्मी दौखने को शेप रहा। यानी, भावना को श्रम में उतारे 
विना बात पूरी बनती नहीं । भावना तक बात व्यक्तिगत रहती है, कर्म में 
उतरकर ही वह सामाजिक रूप लेती है । भावना एकाकी है, कम सहयोगी | 
भक्त श्रमिक न हो तो हो सकता हैं कि उसकी भक्ति उत्कट दीखे, पर 
वह भव-बन्ध न काटे । वह असामाजिक भी हो सकती है; कारण, वह 
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अनुतपादक ही रहती है। अब व्यक्ति पदार्थ को उपयोग में लाये बिना, 
ओर इस तरह उसे चुकाये बिना, तो रह नहीं सकता | वह खाता 
ओर कुछु-न-कुछ रखता ओर पहनता है । तो पदार्थ उपजाने में भी 
उसका भाग होना चाहिए। श्रम से छूय्कर भक्ति मानो इस कक्तंब्ण से 
भी छूट जाती है। तब वह नेतिक की जगह शायद कुछ भावुक 
भी हो जाती होगी। मावुकता अनजाने अपने नीचे एक विशेष प्रकार 
गी निम॑मता की धरती बना या वचा छोड़ती है । यहाँ असामाजिकता 
जड़ शेप रहती है ओर वह कटती नहीं, बल्कि अन्दर-दही-अन्दर फेलती 
है। ऐसे व्यक्ति में ओर समाज में घोर इन्द्र पेदा हो जाता हैं। 
तयस्वी स्खलित होता है ओर भक्त मालदार बनता हे । 


/2/ 


| 


का 
८ 


/ज 
/ज 
2) 
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इस प्रकार 'रचनात्मक' में मुख्य सार हे बज्ञार्थ किया गया उत्पादक 
। उत्यादक का मतलब हे वेज्ञानिक | केवल श्रम से नहीं चलेगा। 
न इतना काफ़ी हैं कि वह श्रम छुछु तो भी उपजा दे | नहीं, उसमें 


देज्ञानिक व्यवसाय-नुद्धि को भी लगाना होगा। तब्र वह सही मानों में 


सा ् 
रचनात्मक हां सकया। 


श््स 


शौक की तरह आध घण्ट चला चला लिया ओर वह रोज़ भी 
चलाया, पर दूत का हिसाब नहीं रक्खा, आगे उसके बुनवाने आदि में 
लापरवाह्मे की तो वह काम भावनात्मक तो हुआ, रचनात्मक पूरा नहीं 
हुआ । उससे मानसिक सनन्‍्तोप कुछ हमको अवश्य होगा; पर नये समाज 
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की रचना की नींव नहीं पड़ेगी । 


समाज आदमियों की बहुदायत का नाम नहीं हें। उस बहुतायत से 
तो भीड़ होती है । समाज आपसी सरम्बन्धों से बनता हैं | संख्या ओर 
भूगोल में सामाजिकता नहीं है। इसलिए आपसी सम्बन्धों में जितनी 
गहराई, ऊँचाई और घनता होगी, उनमें मर्यादा ओर व्यवस्था होगी, 
उतना ही समाज विकसित समनन्‍्कहा जायगा । यो माता ओर पत्र में 


च्यन्त नकल लॉ ही 4० हम ० वदरावर कक नहीं आर ० चे लत 
अन्तर होता है. दोनों किसी लिहाज से दरावर न हां ही सकते और नहीं 
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किये जा सकते। श्रांकिक बुद्धि चाह सकती है कि दोनों अपने अधिकार 
में बरावर हों; पर माता तेवर तक तृत्ष नहीं हो सकती जबतक पुत्र को 
उससे अधिक न मिले, न पुत्र तब तक शान्ति पा सकता है, जब तक 
किमाँ से माँगने और पाने का, अथांत्‌ छोटे बनने का, अधिकार उसके 
गैस सुरक्षित न हो | परिवार को शक्ति इसमें नहीं है कि सब में समानता 
हो | वह तो इसमें है कि उनमें सहज स्नेह हो | 


परिवार की यह उपमा भाउकता की लग सकती है। पर इसी को 
वेज्ञिनिक समझकर न चला जायगा तो हो सकता है कि हमारी सब 
कोशिशें एक नयापन तो हमें दे दें, पर ऐसा फलित न दीखे कि वह समाज 
पहले से बेहतर है | वेहतर वह समाज हो ही नहीं सकता जहाँ पर हरेक 
की आँख अपने और इसलिए इसरे के धनपर है | ऐसे समाज में तो 
विकार सुलगे ही रहेंगे | ऊपर कानून के जोर से कितनी भी शान्ति और 
उरचा हो, भीतर तो लपलपाती जीमें होंगी, जो सदा ही खतरा रहेंगी । 


समाज में जो अ्रसामाजिक ओर विकारी तत्व हैं उनको जड़- 
मूल से नष्ट कर दिया जाय.तो शेथ में आसानी के साथ सुव्यवस्था लाई 
जा संक्रेगी--प्रचलित मतवाद ऊँछठे इसी लकीर पर सोचते हैं । उनके 
दल फिर उसी नीति पर चलते भी हैं। फासिस्ट मानवता का दुश्मन है, 
एक हाथ से उसका सफाया किया कि बाधा ही सब मिट जायगी। इसी 
तरह इम्पीरियलिस्ट, कम्यूनिस्ट, क्रेपीटलिस्ट आदि आदि शब्द ऊचे 
उठाकर एक विशेष प्रकार की मनोश्त्ति ओर राज्यनीति चल रही है जो 
सारे इतिहास में चलती आई है | वह इस तरह अपनी प्रभुता साधने के 
लिए शत्रुता उमारती और शान्ति के नाम पर युद्ध मचवाती हे । 
इसको विज्ञान की भाषा ने दन्द्वात्मक भीतिकवाद विशेपण दिया है, जो 
तहुत उपयुक्त है | उस वृत्ति के लिए. वही यथार्थ तत्व-दशन है और विग्रह 
है मार्ग है | अमुक की पराजय की भाषा में वह अपनी. (जिसको वह 
मानवता की कहती है / विजय मानती है | । 
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व्यावहारिक, सांसारिक, आंकिक ओर बोदिक-वैज्ञानिक नीति इसके 
पार जो भी नहीं सकती ।॥ प्रत्यक्ष द्वेत उसका चरम सत्य है ओर अद्वेत 


यदि उसके लिए है तो केवल माया के रुप में है | 


किन्तु एक दूसरी भी नीति है | उसको कहें 'सर्बोदय” | यानी एक 
के उदय के ₹ 


सज्जन +क का 


लिए दूसरे का अस्त चाहना भूल है | सवोदय श्रध्यात्म की 
नीति के तोर पर तो मान्य रहे, कर्म की नीति के तौर पर वह असफल हो 


जायगा-ऐसा अनेक कर्मियों का आग्रह है | फिर भी कुछ की निष्ठा 
बे ८ कर्म ः द छ] 202 गति हर हाय च जुसे (ः ना 
है कि कम की भी सच्ची नीति वही है । वे उस सव कम का 


बलक 


इन्कार 
करने को तैयार हैं, जो सर्वोदय के काँटे पर सही नहीं तुलता | उनका मानना 
हैं कि ऐसा कर्म प्रपंच रचता है, वन्धन बढ़ाता है, आजादी नहीं लाता । 


7 


भे.. 
ख््न्नटा 


धीजी के वाद अभी जमाव हुआ था, जहाँ कुछ लोगों ने घोषणा 
, कम में रहेंगे; लेकिन उस समस्त कर्म में ओर उसके 


क छ्् किक 


| ै 
#५ 


|, 
-2| 
| 


शत त 


कमा 


१0 


[का 


जरिये उन्हें सर्वोदय को ही सावित करना ओर साधना है | सर्वोदिय- 
के जी के 


े कायक्रम 3 में लगे हट 

चलाए चोदह दूत्रवाले रचनात्मक कार्यक्रम में लगे रहे हें 

| 8 उलकन- लक, मे होता रहा है. सही लेकिन सम के 

मानना हैं कि वह काम हिन्द में होता रहा हैं स हैं।। लाकन उसम ता 
कर का ५8 अशननपलत अमन है त्ग्र के दानया 78822 ह-्यर उसका 0. सानकर उस 

दुनिया के सवाल का भी हल है ओर दुनिया उसको मानकर और उ 


पर चलकर ही लड़ाई से छुटकारा पा सकती और शान्ति और उन्नति 


ही 6 >> 
के लिए खुल सकती हूं । 


समाज के इस ऐलान में वे सव लोग शामिल थे जो गाँधीर्जी 
| 


दा प्र चललनबालत्ों कम समाऊ कै सा दय लि छ अरहि # ्् नी कर 

स्पर्डा पर चलनेवाले समाज में सर्वोदय की और अहिंसा की नीति 
नह न चलेगा हे समाज न बनेगा वदतेयों ह संकल्प - जिसे 
रु राऊ कस चल ओर समाज केसे बनेगा या वंदलंगां, वह सकल स जिस 
34805 आता 34» व समर फ्ाना फ नहीं हज अजब ब्लड त्ग्रा कि 

समचक्त नहा आता, उस समक्ताना सभव नहा हूं। तक रु श्रद्धा आ भा 
केसे सकती हूं $ वह दुद्धि को नहा, हुदय को चीज है| अल्लाह भा एक 
किलर कम हु ० 8, पका हुआ का 7 दमसरा नहीं हि “न कं मतदांदी ्न्ज फ द््पफि- 90० जब 2००४ एक 
है आर इ्रवर ना दूसण नहां हू | कर भी मतवादा दुद्ध दाना सम एक 
को नहीं दंखता, उनमे रूद देख चलता हू आर अनदन ठान बंदता हू । 

+ऑ, ्ममममयाक, क्या 7१ | पर --म्जज सास तर च्क्ण नारा व 3०-म] ८ ब्न्ह- चलता 

इसलिए बह जो भाद्ा पर विककर नाम ओर नारों के पाछ नहां चलता, 


४ है] ह पूचादय 


जो सीधा जानता श्रीर सीधा देखता ह, ऐसा हृदय ही उसको पा सकता 
ओर धार सकता है | 
गाँधीजी के बाद यह अग्रव॒ खयाली चीज नहीं रह गई ह कि श्रहिंसा 
से राजकाज श्रोर कामकाज भी चल सकता है | हिन्दुस्तान की थआआजादी 
खुद सबूत है कि अ्रहिंसा में बड़ी ताकत है, जो आत्मिक होने की वजह 
से भीतिक तोर पर कम नही; ज्यादा ही कारगर है। 
दशन, जो विग्रह की भाषा से सचाई को खोलता ओर लेता हं, 
भमेले को निबदा पाया हैं, ऐसा कहीं टीखता नहीं है | बल्कि उसे जब 
मौका मिला तो लड़ाइयाँ ही उससे पेदा हुई है । 
दूसरा आस्तिक दशन है । वह अद्वैत में निश रखता हैं और उससे 
कभी डिगने को तेयार नहीं | उसका सत्य अहिंसा हैं; यानी, 
कुर्बानी, क्रॉस | 
पहले में से मारना निकलता है। मारने के अन्दर खुद मरने से बचने 
की चाह छिपी रहती है| दूसरा मारे बिना मरने की राह चलता है। यह 
दुनिया को कुछ उन श्राँखों से देखता हैं जहाँ दूसरे का फलना-फूलना 
अपना ही मालूम होता हैं ओर अ्रच्छा लगता है | दूसरे की तकलीफ अपनी 
मालूम होती है श्र तकलीफ देती हैँ। यह दर्शन दिखाता है कि बालक 
को पालकर माँ छीजती जाती है ओर बूढ़ी होती जाती है सही; लेकिन 
बालक के बढ़ने के साथ उसकी खुशी भी बढती जाती है | वह मरती है 
तो यह भी देखती हे कि बालक में वही जी रही है | यद्द प्रेम की राह 
है ओर दुनिया देखे या न देखे, यह प्रेम ही इस दुनिया को जिलाये रख 
रहा है । यों वेयॉ-बैटीं में या माँ-बेयों में भी क्या कलह नहीं होती 
वह कलह होती ही तब है,जब दोनों के १रों तले सुहब्बत की जमीन है जिसे 
वही ठुक भूल गये होते हूं | 
मुश्किल यद है, ओर यह बहुत बड़ा खतरा भी है, कि प्रेम जब 
ह्व्द्यं क्ग आर भावना को स वाई हे $ तब कमन्द्रियाँ अहंकार-जन्य बुद्धि 
से अनुमति लेकर चल पड़ती हँ। कर्म ऐसे घम से छूट जाता है। 


सदोदय की नीति १३ 


इसलिए सारे रचनात्मक कार्य को वरावर कसते रहना ज़रूरी है कि वह 
अहिंसा की कसौटी पर सही तो उतर रहा है न। बड़ा फल देनेवाला 
ते मे कर ० लायक ... बल हट 28९ अगर्ल तिल ॥ ७ 
काम भी जड़ में नलत हो तो फेक देने लायक है | चखो अ्मली अहिंसा 
है। अहिंसा ही चञख में अमल न पा रही हो तो क्या वह सिफ लकड़ी 


जल का ्सपअक जला आप ५३७ 327 >> -. ४२ 
हाँ नहां रह जाता जा चू हह के के मकी हे 


॥ 


देश अभी बेंट कर हुका है। हिन्दुस्तान वह रह गया है जो पाकि- 
स्वान से अलग है | गाँधीजी के नीचे हम क्या सपना लेते आये, क्‍या 
क्या सीखते और करते आये थे ? क्‍या हम न सोचते थे कि 
हिन्दुस्तान में स्व कौ एक होंगी और दुनिया के एके 
की ही उससे, यानी हमसे, शुरूआत होगी १ पर मुल्क़ी ओर कोमी एकता 
तो नहीं हुईं, ऊपर से बैंव्वारा आ गया | लेकिन सचमुच क्या दिल भी बैंट 
गया है? त़व तो गाँधी सचरुच ही सर गया ओर यह मूठ है कि वह अमर 





। रेकदय अमर अगर एकता हा नहा हू, एकता का वाना ओर र एकता 
काम हाँ अमर नहा ह., दा अमर फर इस ससार मह क्या 
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हिन्दुस्तान का दिल 


१३७ 8 


एक पे न 3 न्प्सा ४० संकेतों कारण 
टगक है। वह दो नहद्य हां सकता । क 


जा | 


णु, हिन्दुस्तान का दिल 


_ | जहाँ चल सीट कौ व्ल्लि ्े ह्मेशा ०. यहाँ क्र 

दहाँ हू. जऊजह इन्सतादबंत कफ ध्ण हे ट्मशा कक्ष यहा अनंक 
नस तक किम कर: नम सका फकन्‍क कि करिए ष् आते ०] 25 ञ्ो ््चुल- एक मउकिज _अममकालाक-, पहचाना 
घर, झ।त २4।९ ६४॥ ना 00५। पथ टू दू आर कै च्‌ु को टदुचा।न 








पक अकतदकनान्पक-च-य 5... ्न्चा 4:-पल ज्क्त आय ४ प्र अपन 33 सवन--जाह-. अमन्‍नप--मन-माधबन-+- >वाइुछक न्याय, 

हर ऊानना साखत रह हूं। सर सानकर आय, पर अपन बनकर रह 

शव हू। आर आपस का दुश्मना आर गास्वत कभा तो मियना हं, 
-- 50०. मलथ्य दादिन नए, नस उकत-म-यट चमक कि > रह्ना ड- सच २३३० व्मलली अर ०» ह्नए 

नहा तो दुनिया को दीरान ओर समन हा रहना हू | सव भद रहते हुए 


हि ईलरअ-म +न्‍न्‍न्‍न्‍यकन, अबमपयन>नयन. के एक जाने 400 र - कला का उदय दे कमकओ। २३ 
यह हलानल कर एक दन जान का कला का उदय सारत म हांता 


अत निसिनकक आजअ मी कज:५ जम स्ल्क चथ ० 
आप चअचूस इतहास न 





ब्प् बज क कक सकनमना साध फुल अनमएपुम- आदा बा 0 वन जब *नक प्लाओ '>अण स्ज्ज >> >+ हक हक [ ५३ 

से इला प्रदाग का उाधता झादा हू । नारताव नत्कात, नारताव धम, 
2 मल 2 अस केक अन्‍्ममटा---मका बजट न्च्ल्च्श््जाे 7१ व््रा वजह जब 8० बिक तर 

अगर कुछझु हूं ता वह इसका नहातपाय का द्राक झले हू। मानो वह न मे 
या ई-७++ कएतिचपत्ायपा चर न अववनकझसममन-क न है 





हि 


ज्र्ता अर हा चऔ 
फाओ हब्क कम रएक्‍ की खत ० दशज ल्जडक त्रकों पहलत होन 
ऊदयूद के. हए जा: भच।ए। ७६ 5६ शा चनन्‍्नत पत्र का फझालत हाना 


4६ 'पूर्वादिय 


था | ताकि जब मानवता घोर आवश्यकता में हो तब भारत उस परीक्षित 
प्रयोग को पूरे वेशनिक ओर सचित्र रूप में दुनिया को देकर सार्थक 
हो सके । क्‍ 

सर्वोद्य नीति की तरफ़ सबकी आशा की निगाहें हैं। उन- आशाश्ों 
को उठाने ओर पूरा करने के लिये विश्वासियों को अपने कंधे तैयार 
कर लेने हैं। 


;३५ 
स्ोदिय; वतेमान और भवषिष्य 


प्रश्न--राऊ के सर्वोदय-समाज-सम्मेलन के बारे में आपकी क्या 
राय है ' 
उक्तर--में उसे सफल हुआ समझता हूँ। प्रस्ताव एक आया ओऔर 
विनोवा के सुक्काव पर प्रस्तावक ने सदभावना के साथ उसे वापस खींच 
लिया |] यह रुफलता का ही प्रमाण है | क्‍ 
प्रश्न--आपका निर्देश शायद श्री गुलजारीलाल नंदा के प्रस्ताव की 
ओर है। उसके बारे मे आपको क्‍या कहना है १ ' 
उत्तर--प्रस्ताव अपने में कया घुरा था, पर वात की गहराई तक 
शायद वह नहीं जाता था। भूमिका से एकाध वाक्य सरकार के लिए 
घ्रालोचनात्मक थे जो गेरजरूरी माने जा सकते थे। काला-वाजार की 
दुराई पर उसमें जोर था। जिसे 3उजला माना जाय, उस बाजार में ओर 
कालेबाजार में विभ्ाजक-रेखा सरकारी कानून की ही है न? नेंतिक 
कानन से देखें तो खुला बाजार भी कोई खास उजला नहीं रहता। वह 
भी खासा काला समक्कता जा सकता है। असल में आज की अर्थनीति ट्टी 
आधी है | द६ नफे के लिहाज से चलती है और सरकार खुद एक व्या- 
पारिक संस्था वन जाती है । सर्वोदय माननेवाले कालेवाजार की बात 


् को अहछता होड़े ओर उसकी एक तरह 9 _., 
वे। त्र्छूत छोड़ आर उसका एक तरह अपना सह्दा 


कहकर उजल दाजार क 


१८ पूर्वादय 


मुहर दे दें, इसे में तो अपनी तरफ से ठीक नहीं मानेंगा। हुकूमत का 
काम शायद अपने कानून की रक्षा पर रुक जाता है। सेवक का काम 
उससे आगे जाता है। तीन हजार या अधिक तनख्वाह पानेवाले की पीठ 
ठोक कर, वाजिब से ज्यादा दाम देकर घासलेट की बत्ती घर में जलाकर 
काम करनेवाले दीन को लताड़ने में कानून की सेवा हो जाती हो, इन्सान 
की तो सेवा विशेष नहीं होती | इस दृष्टि'से प्रस्ताव कुछ गहरा जाता था, 
ऐसा मेरे मन को आश्वासन नहीं है । इससे मेरे मन में उसका समथन 
भी न था। योंअपने में प्रस्ताव निर्दाप था। लेकिन अन्त में तो वह 
वापस खिंच ही गया | इसलिए उसकी चचा क्या १ ध्यान में यह रखना 
है कि-कम की दृष्टि एक है, धर्म की दृष्टि कुछ दूसरी है। सर्वोद्य-समाज 
में दोनों तरह के लोग हैं | बिनोबा की दृष्टि कार्मिक से अधिक धार्मिक 
ओर यह सर्वोदय-समाज के भविष्य के लिए अच्छा ही है । 


प्रशन--उक्त प्रस्ताव से सम्मेलन में काफी गर्मी पैदा हो गई थी | 
वापस लेने पर सबको लगा कि सम्मेलन ने कोई विधायक कार्यक्रम उन्हें 
हीं दिया | है न ! 
उत्तर--हाँ, लगा तो | आखिर लगभग दो दिन जिस बात को बीच 
में लेकर बीते, उसको कुछ मूत करनेवाला प्रस्ताव ही वीच से खिंच गया, 
तो लोगों को अवश्य लगा होगा कि जेसे वे अ्रधर में रह गए। बात वह 
दुखती रग की थी, जेसे उस रग को खुला ओर दुखता ही छोड़ दिया 
गया । कोई-कोई यह भाव लेकर गये हो कि यहाँ बातें वड़ी हैं, लेकिन 
काम सिफर है, तो मुझे बहुत विस्मय न होगा। जानता हूँ कि वस्तुस्थिति 
यह नहीं हैं। प्रस्ताव पास न करने की दृष्टि के पीछे जबरदस्त वेग 
पड़ा हुआ है| भीतर का वद्द वेग ( डाइनेमिज्म ) ऊपर उभरा नहीं दीख 
डरा, इससे हम श्रम में न पढ़ें । असल' में सर्वोदिय का काम सबको अपनी- 
अपनी आत्मा, इस तरह सर्वात्मा, की तरफ थ्रभिमुख कर देना है| किसी 
अमुक प्रस्ताव की तरफ सबको खींचने की कोशिश से वह नहीं होगा। इस 


स्वोदय ५ वतेमान ओर भविष्य १& 


ल्‍्ड में बिक शक्ति उत्यन्न ग्रानेवाली जे 
आत्मालोचन की तीज्ता में से प्रचस्ड शक्ति उसन्‍न हो ली हूँ। 
आत्मशोध की यह प्रक्रिया ऊपर से गृंगी हो, वाचा में से जब उसके 
फूडने का समय आयगा ओर कर्म में जब वह जगेगी, तब जान पड़ेगा 
क्कि वन यम किहे। 


: वह ऋमोध है | फिर सी अधिवेशन के व्यवस्थापकों की कर्म-कुशलता 
की ऋटि ही में मानता हूँ कि लोगों को एक अनिश्चय के भाव में विद 


होने दिया गया। उसी संध्या-प्रार्थना के समय विनोबा ने जो प्रवचन किया 


ही ददि अधिवेशन में हुआ होता, तो लोग अभाव नहीं, एक विजन्ती 


७०-०१ कत्यक: कलश शर व ड2-. उत्साह तप स्फ्ति उनमे 5 
जकर जात | झुत्चता की ऊगह आग के लिए उत्ताह आर स्फरृत उनमे 
छा हो 


2 
नर शुइह हाता। पर हम साने के सबके उतना शब्द की अपस्ा म॑ नहा ह. 








(लि हि हि अभाव 

पट आत्ताच्दरस हू सार बाहर द्र्ट | -+ अपनी श्रद्धा स भर द्नं के 
शा न जप 

जरए का यञाद्ध हू | 


र्प्ज्55ः आंत्मशाः >बक>००-.हाप्गक फर्क आपक हक वात निकल ६ ० अधिकांश ७ बिक] ध 

प्रश्न--अश्रात्मशात का आपका वात सहां है, पर आधकांश लोग ऐसा 
कछकापक्मफा चाहते लए. से अ ज््लिकि व उप त्ो +्कण जिसका ख्रोस् धन ७ बम 
काउकम चाहते हद जिसका व कर आर जिसका पाररणाःम आंखा से 


समाज के सेवकों को क्या आप ऐसी कोई चीज सुझायेंगे ! 





'5ऊर्च-- अआआ | र। दाचिनस उन के लालच का व वादना अच्छा ज्छ्। दा 5 | 
ब््ि [का काय व न्र्म ता समाज नितकन, न्मयन्‍्मक, 

कायन्राम ता समाज का रचना के 
अभाव या छनाव का नहां है | प्रश्न 


शक ह्च्य शा शा साय सूत एक चर 
४ हव्य का श्रद्धा का सृत एक हू न? 





रु 
अष्णयक्रा 7 श्रन्या-_न्‍्गइक- हि ः डा प्रकट ०+गहाबूहाआए+ अदा दा 3 ता $9०्बं को अंलक-फक्ाण “लममन-कम>ननाननयनक.. हद. होकर ् कि >्८+ 
दान के स चअह »&ज्ा अकरतन हाता तंवर कास वे ट््प हाकर भा थे ह्त 
पक 
सा का के 
हल बदन दाला हू | अन्यथा वह मात्र लड़ता का चूचक हो सकता है। 
सा छा आा 225 # थे ७ चर 
नहर तक. सार स्याह्सा नहा त्य़ा सा | चना ल काम पक 
हक बा | जय राए ्कएाएए। € ७ <।& भखपच: रकालना न्दा ह् | 
कह अप किस कप 7 व मम है 52 
36% छोड जे | वश कक भाएतए दधाज 2 ६ ् श्रय ३ 
दासना अीयदा हा दाहुरड रूप लकर कस वन तंब वह कनम अकम हाता आर 
८ 7 कार ० हे 
अअलनमनरननन 7 अपार अमममपक....3 लय थमकनाानन--म--ानमकु, कल मल हक? / शक पक | कक आटदाना वबननयन 
दन्धचन कायता हू। वह दृध्ध जा कान पर अच्कताों है, पररमाण की सापा 
हम कं 
रु के 0. आओ का रा की... अर 
चकाक मनाया भू अन-मकत>म->पा...धमभ०-नह “पान... मम्मे >4७ प्र ््ट्जा श्क््यण ऑफ माफ लिकल ग््् चकक पकन्फृन्टपफु ० णकननकी- पू->-क»-++ कण टए 
ने लाचन लग जा उकते हू । पहा शाजनतक दृष्ट है] यह आंकिऋ दृष्टि 
शक प 5-2 म चनाओयन कक “शा 52 है” ++ आदपी. | न्म् हनन्यथनंद हुये रा न्‍्न्े क रे जे आज कलर शिञ््यिन | 
की जनन+सन्‍ीा. ः उम्प--नाा-+->फा "पड 7 ००-। ॥७जहंद अप्क्णक हातठा पतला, अम--१ वरमम 
हूं ४७ ६5.४, दे। च।5:र। इन वआआद कया ट(ॉफ। हू | इनसस एक का नत्रफ्त 
छू श्र 
का बल यो रु 4 ?ा.. बह * 
'लधाह हूँ | यह दृडट न्ज आर कारूडान लड़ा करती ह जिससे बआादरका 


हा :.. पू्वादिय 


सिफ्र द्वाथ दो जाता है | यानी वह आत्मा वा विवेक नहीं रहता | लेबर को 
भाषा मे इतने आदमी का मतलब है--'सो .मेनी हंडस |! आदमी की 
- संख्या ५ काम करने के.घंटे -+फल का परिमाण । यह उसका दशन-सत्र 
' है | यह फामू ला हम जानते ६, गलत है । आदमी सचेतन है ओर या 
- तो वह अपना समझकर मन से काम करता है या पराया समभकर खाली 
मजदूरी के खातिर वेमन से काम करता हे। हम जानते है कि दोनों 
हालतों में फल एकसा नहीं आ सकता | ऊपर परिमाण में एकसा दीखे 
भी, पर एक में अ्रहिंसा है; दसरे में हिंसा है | सामाजिक दृष्टि से एक घमम 
हैं, दूसरा पाप | एक से प्रसन्‍नता का ओर सामाजिकता का विस्तार होगा; 
दूसरे से विकार ओर बेर फैलेगा | इसलिए प्रश्न यह नहीं हैं कि काम यह 
हो कि वह हो, प्रश्न तो मुख्य यह है कि उसमें बृत्ति स्वेच्छित सेवा की 
हो। मूल में यह बृत्ति अनिवार्य मानकर चलने से बड़े नफे के लिए किये 
गये भारी आयोजन हमें अनिष्ठ ठहरते हैं | वहीं से विकरेन्द्रित अ्रथनीति 
अथात व्यक्ति-केन्द्रित श्रम-नीति का सिद्धान्त प्राप्त होता है। इसी से आप 
पायेंगे कि सर्वादय-समाज का वजन वहाँ नहीं है जहाँ पर क्रि वजन रखने 
ओर देने के हम आदी बनते आये हैं। राजनैतिक कर्म की धूमधाम में 
हमारी दृष्टि वहुसु खी जो हो गई, उसका अनिष्ट चारों तरफ देखने में 
आता हे | सर्वोद्य-समाज को उस अ्रनिष्ट से लड़ना है। इससे बृहत्‌ कर्म 
की भाषा में उसे सोचना भी क्यो चाहिए १ 


प्रश्न--सर्वोदिय-नीति पर बोलते हुए आपने अपने भाषण में कहा 
था कि रचनात्मक कार्य करनेवाले अ्रनुभवी लोगों को सरकार में जाना 
चाहिए ओर अपने अनुभव का लाभ शासन को देना चाहिए | इससे 
आपका क्‍या तालय॑ है ओर इसके लिए आपके निश्चयात्मक सुभाव 
क्या हैँ 
उत्तर--हाँ, राजा आर प्रजा के बीच इस वक्त भारी नासमभी है। 


९ 


आपसी खाइ बढ़ रही हैं ओर वहाँ दुमाव पंदा होता जा रहा है। राजा 
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इस समय कौन है ओर प्रजा-सेवक्र कौन [ही अपने को गांधी- 
भक्त मानते हैं | यानी एक ही गांघी-कुठम्त्र के वे आदमी हैं| तब दोनों 
में अनवन ओर दुर्भावना कैसी १ यह स्थिति बहुत चिंतनीय है। लेकिन 
अकारण भी इसे नहीं कद सकते। गाँधी की टेक थी--अ्रहिंसा । जिसने 
उन्हें गोली से मारा, क्या उसके प्रति सी उनके हाथ नहीं जुड़े १ ओर-“उस 
समय उनके मुह से निकला--हे रामो | उन गाँधी को पिता - साननेवालें 


3 है। 


2: | 


जद ही कपास 


राष्ट्र की हुकूमत का फोजी खच घट नहीं रहा है, बढ़ रहा है। ऐसी हालत 
में प्रजा-सेवक क्षव्ध हों तो उसे भी क्‍या कहा जाय ? पर क्या .सेवके यहें 


मानेंगे कि राजा ओर प्रजा के बीच तो अहिंसा नहीं हिंसा चाहए दूसरी 
हिंसाओं को तो लोग अनुचित मानने लगे ह। जेसे हिन्दू-मुसलमान के 
डीच, अन्ययज ओर कुलीन के बीच, अ्मिक और धनिक के बीच विरोध 
और हिंसा अनिवार्य ओर इश्ट नहीं है, ऐसा लोगों को दीखने लगां है | 


2 


8 ही. हि 5. प्रजा ब्् ह 
लकन चाहा के प्रात अजा मे बच ओर विद्रोह जगाया जाय ता जस यह 








अप दाता हट हिं 
अभी भी उचित मालूम होता है | यह दिंसा मानो हिंसा ही न हो, ऐसा 
कुछ दाताबरण बना हुआ हैं। अथं-तक पर सहारा रखनेवाला जो 
पाए ननाचमन-फण, ३० ऑल & 23022 निकल विच र ह्मा त्नी च्चृ आया के पहन + 7“ हु ० ट््झा सा ऐे ४ ह्वा हट 
इचम का राजनततक विचार हमारे वाच आया ता इसने छुछ एसी हब 
का बम 32 -> पेट ०0-2७. [40० 2.35 कक नातन॑ ननीललक- जो परम ये >> पाराट 
पंदा कर छा क्र हऊस वद्राह सनातन आर परम घम हू | उसोा टी में 
"है पिल्लला नग्न किक चलता हि त््रो जा लक ओ ध्े >> रा !्ड। नना >अन्‍्म्क-ग 5 
हमारा पछुला जावन चला ह आर चल रहा हू | संर ननां हू क्र 
सर्वोदय-भावना के लिए गह सब से भारी चउनोती है। कुछ मिन्रगण 
तचारथ-कानरदा न लि € पंत से कार। सुचाता हू | कुछे मन्नर 
रब ७ सहाटेन ते स ०4022 न आज ० पी पलकर _ 
जेतसे सरकार के प्रते सहानुभूति की कोइ जगह रहने देना जरूरी नहीं 


च्ब्काच नि वि िफज ७ न्यक संभल] अवकनयु त्य च्छ्ा नहा ८ पर हिल न र्ध 
सानत | चाप प्रारदार स्प्र्न्भ्स णष्ट्‌ का «१८।७५ ८ >>! नह ट्ट्‌ । दा चघा- 
सम जक ्मकक- अमन +“क-क् पु डे ले बन्द ध च्े सता छा ही -ह हिल आर व्य 
नीति दया जीदन की समग्र-नाति नहा हैं ? उसमे आदश भी हैँ आर व्य- 
दहार "च्कन लक हल जन एकम क्ीशिटराल5 ट आद ४ लिन. क #>ऊ 
दहार है | दाना वहां एकनएक हू व्यवहार दे अलरूग आाद | चेतना 
ई नहीं है और आदश्श में जितना हल हो. उससे ज्यादा व्यवहार न्‍ 
बंटी नहा हू आर आंदश न जतना हल हा, उसतठ ज्यादा व्यवहार का 
भर 050 क्नननपूल- जी छह 5 इ् विनन्कनमननकत, रग्वना ह>- दया ता चु 
रखना ऊस बहा पथ का इच्चतना दहाआताह। उस गांघा-नाते को 


बे 
रे क प्र 7००० ब्ल्त्क्कः न्नन्कर सागर भ्याकु अध्यमधपनमजुकाक. हलक 22० दार मी चन््ः ब्यू जन्‍म, 
दुनशा कंस सानया अचबर उसके वबासररसस,य त-कत 


आर प्रज्ञा-कुद्र न काम 


कर हा... 
६->यहनामयुलनानना-ुि, कत्ण्का कक कक ्श्ष्] महात्मा, नहा च्दृ का 4 ड फफक अयक-पत >या०क-न पका 
* ८४ (7० ६+। ए| +३| +३| «६ 4४5२६ *34«७ रत) दा ह॥ 530८५. “५5%, जी खाद बन ध्१्‌५ जब | 
* 


अं 
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शासन को शासन के रूप में भी श्रद्टिसा की तरफ, चाहे फिर कितनी ही 
धीमी गति से हो, नहीं बढ़ाते ले जा सकेंगे ? सर्वोदय-समाज के सामने इस 
समय इससे बड़ा सवाल दूसरा है, ऐसा में नहीं मानता। तब क्या हो ! 
इस बारे में मेने माना है कि मेरी मर्यादा सीमित है । में तो समाज का 
सेवक मी नहीं बना हूँ | ग्रपनी तरफ देखता हैं तो मन द्वार जाता हैं और 
सदस्य बनने की हिम्मत नहीं होती हैं) अपने मन की चिन्ता सेवकों के 
सामने रख देने से आगे मु के कया करना चाहिए, सूक्त नहीं पड़ता | राऊ 
में उतना ही में .कर सका था। आगे विनोबरा जानें ओर राजेन्द्रवाबू 
जानें 


सरकारी नौकर इधर युद्ध-पूर्व से पचगुने हो गये हैं| ऐसे दम क्या 
गेय्लीटेरियनिज्म की ओर जा रहे हैं ? नहीं जा रहे हैं, सो तसल्‍्ली मन को 
नहीं मिलती | मेरे मन तो कछोटी वही सनातन सिद्धान्त हैं कि 'हक्ूमत 
उतनी हद्वी अच्छी जितनी कम हृकूमत हो |? पर हुकूमत के पास अपना 
तक हैं, क्याकि उसकी अपनी खास कठिनाइयाँ ओर खास जिम्मेदारियाँ 
हैं | इस बीच घूसखोरी और भश्रश्नचार की उसको शिकायत है ओर सबको 
शिकायत हैं | खाद्य के ओर कपड़े के श्र रोजमरा के काम की दूसरी चीजों 
के भाव कोई खास कम नहीं हो रहे हं। देहात के आदमी की मुसीबत 
वही जानता हैं| उसके ओर खाने के बीच जाने कितनी ड्यीदियाँ हैं । 
इस हालत में कुछ नहीं किया जा सका, शासित को असह्यय ओर शासक 
को स्वच्लुन्द ही अनुभव करने दिया गया तो दोनों के बीच का बेर ओर 
विचोली खाई में जीनेवालों का भोगाचार बढ़ने ही वाला हैं। राज्य के 
शीप पर दे गांधी के लोग ओर प्रजा के परद-तल में भी हैं कुछ गाँधों के 
दी जन | उन दोनों के ऊपर दायित्व जाता है कि शासक और शासित 
आर राजा ओर प्रजा के बीच सामंजस्य बना रहे ओर जो थोड़ा-बहत 
स्थानिक भेद बीच में रहे भी तो उसमें सुवास ओर सदभाव उपजे | 
यह नहीं हुआ तो भेद हमको खा जायगा । भेद यानी विग्रद और युद्ध का 
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दर्शन | कम्युनिन्म ओर क्या है ! अर्थ की भाषा में वह स्टेट केपिटलिज्म 
(पूं जीवाद) हैं| नीति की भाषा में वह वैज्ञानिक हिंसावाद है | हम निश्चित 
ओर सक्रिय अहिंसा से, ओर उसकी तरफ, नहीं बढ़ सकेंगे तो हिंसा को 
हमारे बीच फलते ओर फूलते ही जाना है | दमन ओर इन्फ्लेशन (नोटों के 
फेलाव) सेन कुछ दवता है, न वनता है। इनके सहारे चलकर सरकार नाश 
को तरफ बढ़ती है। मन की यही सब दुश्चिन्ता थी जिसको लेकर मुझसे 
राऊ में बोलने की धघृष्ठता वन पड़ी | इधर विनोवा ओर राजेन्द्रवावू ओर 
उधर नेहरू ओर सरदार, इन चारों को मिलकर कोई तरकीव निकालनी 
हांगा। दानया का अासा मे हन्डुस्तान का कुल मलाकर एक तरफ 
चलना होगा | वद तरफ अहिंसा की होगी तभी दनिया अपने अंतराष्टीय « 
कछ्तत्र न॑ गाथा की अआहता को मानेर्ग नेगी। य॑ हन्दस्ताव के हाथ में हैक 
गांधी को या तो दुनिया के लिए निरे सिद्धान्त का आदमी वना देया 


अवलाखियत अत 22. लाकदायक 


उसे उच्चे लोकनायक ओर लोकत्राता का रूप मिलने दे । मेरा सचसुच 
मानना है कि इस संकट के अवसर पर हमारा अकिंचन मूक लोकसेवक 
गांधी के नाम पर चलनेवाली सरकार की सहायता को नहीं आया, या 

रकार उस सहायता से लाम नहीं उठा पाई तो दोनों ड्रवेंगे | अहिंसा 
का नाम भी ड्ृवेगा, उसका काम भी ड्रव जायगा। रचनात्मक और 
पालामिटेरियन या एडमिनिस्ट टिव काम में भेद हो, लेकिन संकट के समय 





उनमे हन अमंद भी देख देने का हिम्मत करनी होगी । सरकारी अमला 





वहीं हे. जो था | वद अफसरी भावना में पला -पुसा काम संवकाइ 
की नसावना से ही सघनेवाला है | उस अमले का दिल एक दिन में कैसे 
ले जायगा £ ऐसी हालत में प्रजा के प्रतिनिधि होकर जो अमलदारों 


शास्ता दने हैं, उन्हें अपने उदाहरण से सच्ची सेवकाई दरसाना और 


हर । 27 २)॥/ 2 | 


एूग्दाना हंगा 


राना हांगा | इसा स राऊ से नुदझे कूटना हुआ था कक रचनात्मक काय 
+अन्‍मक-फुष्णपूक ह्वए क संवंना लि ख 

ने तप हुए रंदकोां को लाना ओर इस नं काम मभ॑ परखना होगा। 

द-- रण्चय थ.. पामनानगटनक विचार हक सान्ज (2०४ हट (हिंगकुंपर०८-सु > हु च्यों े जन सल्न्क दि ओर 5 थे 

नरचयद ६ हल [दचार रुूबक सामने हि अआआ।र [दन जहा गदआा। नसहरू छा हाथ 

उसे ऋमल देने का काम पड़ा हुआ है। 


२४: कि . *पू्वोदिय 


 प्रश्--सर्वोदय की कल्पना म॑ तो विश्व-वंधत्व निहित है, तब गरा्ट्रा 
की राष्ट्रीयता 'को उसमें क्‍या स्था्म होगा १ . 


. उत्तर--विश्व-बंधुत्व मनोरम शब्द हे। वह - सुनते तो सदा से हैं। 
लेकिन जैसे व्यवहारं की घरती का न हो, कुंछ श्रासमानी हवा का ही वह 
हो । इंस तंरह के विश्व-बंधुत्व से सर्वोदिय का काम नहीं चलेगा | उसमें 
यंथाथता डोलनी होगी। आज विश्व राष्ट्रों में वंगे है। राष्ट्रीय सरकारें 
उसकी इकाई है। उन सरकारों का तंत्र अलग-अलग तरह का हो सकता 
है, पर उन्हें एकन्नित करके रखनेवाली ओर दूसरों के साथ उनके व्यव- 
होर-बतन की नियमित करंनेवाली चीज राष्ट्रआबना दही है। आगे 
साम्राज्य फेले हैं, कामनवेल्थ हैं, राष्ट्र-समूहीं की संब्रग्ना है, अभी हाल 
कं एटलांटिक पेक्ट है, कम्युनिस्ट 'कामिनफार्म' है ओर इन सबके बाद 
यूं 5 एन० ओ० है; लेकिन इनमें से कहीं भी राष्ट्र-्चेतना अनुपस्थित या. 
असंगत नहीं है। तिस पर यह सब एंक या अ्रधिक सरकारों के सम्मिलन 
से बने हैं| सरकारों के मिलने से लोग मिलते हैं, यह समभना सही 

हीं होगा. नीचे प्रजाओं में प्थक्‌ चेतना वनी चली ही जाती हैं| हमारा 
कारोबार आज के दिन नेशनेलिटी (राष्ट्रीयता) के श्राधार पर चलता है। 
जरूर हमें इंस सुविधा का उपयोग करते हुए धीरे-धीरे इससे उत्तीर्ण हो 

हना होगा | यह काम तब तक नहीं होगा, जब तक दर दो राष्ट्र अपने 
सीमान्त पर फोजी छावनी डालकर अपने को सुरक्षित मानने की आदत 
जारी रखते ह | ऐसे राष्ट्रवाद का नारा अपने को. सबसे ऊचा" उठाये 
विना न रहेगा ओर उसके प्रचार ओर शोर के नीचे कुछ भी ओर न 

मुनने को मिलेगा-। इश्वर की सत्ता को दबना या दुब॒कना होगा जिससे 
उसका स्थान राप्ट्रसत्ता ले] आज हम इसी स्थिति में है। 'सर्वोदियाँ 
भाव राष्ट्र को स्वीकार कर सकता है, किन्तु वहीं तक जहाँ तक राष्ट्र स्वयं 
मगवत्सत्ता को स्वीकार करता ओर उस राह पर चलने में सुविधा देता हो | 
यानी राजनीति वहीं चले जो निरपेत्ष ' नीति, घम-नीति, का अनुशासन 


सरव्ोद्य + वर्तमान ओर सविष्य रछ 


स्वीकार करे । ऐसे हिंसा यानी स्पद्धां-विग्रह पर टिक पहनेवाला राष्ट्रवाद 
गलत ठहरेगा | कारण, वह आगे पीछे अंतराष्ट्रीय तनाव बढ़ाने में. योगः 
देनेवाला होगाः। - अहिंसा को अपने सब व्यक्तिगत, सामाजिक, साव॑- 
जनिकं;. राजकीय और अंतरोष्ट्रीय-व्यवहार के लिए, एक सूत्र बनाना होगा. । 
इससे व्यक्ति से लगाकर राष्ट्र या राष्ट्र-समूह तक किसी भी इकाई का खंडन 
नहीं है। में स्वयं रहकर हिन्दुस्तानी भी रह सकता हूँ , बशर्ते कि इसमें दूसरे: 
के या इतर-देशीय के साथ गेरियत या विरोध का भाव गर्भित न हो | आप 
देखेंगे कि यह शर्त स्वार्थ को नीति मानने पर किसी भी दायरे में पल नहीं 
सकती । में अगर अपने स्वार्थ से चिपय हूँ, तो दूसरे के साथ भेश विरोध 
टल नहीं सकता | ऐसे फॉस ओर समस्या उत्पन्न होगी ही। इस तरह 
राष्ट्रनीत या राजनीति किसी भी वर्ग अथवा राष्ट्र के स्वार्थ के संरक्षण को 
अंत और इष्ट सानकर चलना चाहेंगी, तो शेष से मेल-जोल साधना उसके 
लिए. शक्य न होगा | यानी सर्वोदयष एक चेतावनी हैं संसार के समग्र 
राष्ट्रों की राष्ट्रनीति ओर सब कहीं की राजनीति के लिए | अपनी कल्पना 
को स्व-अथथ ओर विग्नह से हटाकर परम-अर्थ ओर संग्रह तक वे नहीं 
उठा पायेंगे, तो उन राष्ट्रों को आपस में लड़ मरना होगा | लड़ना कोई 
नहीं चाहता, फिर भी लड़ना जो पड़ता हैं सो कुछ ऐसे ही आंतरिक कारणों 
से जो उन्हें स्वाधीन छोड़ते ही नहीं हैं । अर्थात्‌ किसी राष्ट्र की राजनीति 
तव तक नेतिकता की ओर नहीं चल सकती, जब तक उस राष्ट्र का 
आंतरिक अथतंत्र विकेन्द्रित ओर मुद्रा के स्थान पर श्रम में केन्द्रित न हो । 
द्राप देखेंगे कि इस तरह सर्वोदय निरा नारा बनने नहीं आझ्राया हैं| उसके 
पास समग्र हृ ओर वह जबकि राष्ट्र और उनकी राष्ट्रीयता, जिनको 
उनकी अपनी-अपनी ऐतिहासिक ओर सांस्कृतिक परम्परा थामे हुए हैं, 
भंग नहीं करना चाहता है, तव परस्पर सामजस्य लाने का मार्ग उनके आगे 
अवश्य खोल देता है | 


लेकिन यह सब मनसूवेः का अम्बार क्‍यों १ भारत की अपनी राष्ट्रीयता 


२१ पू्वोदय 
जब तक कांटेदार वनी है तब तक थआागे बातचीत बढ़ाने का साहस ही 
क्या करना ! भेरे ख्याल में गाँधी की जन्मभूमि, कर्ममृम और धर्मभूमि 
8 भारत अपनी राष्ट्रीयता को सही दिशा में नहीं मोड़ सकेगा तो इस 
भारत को केन्ध बनाकर उठनेवाला नेतिक अम्युदय का यह सर्वोदिय- 
आंदोलन भी बहुत आ्रागे बढ़ सकेगा, इसमें संदेह है। हम सबको इसलिए 
अभी तो अपनी पूरी कोशिश इसमें लगाने में लगना चाहिए | 


४७५ 
स्वोदिय 
'सर्वोदिय पर जितना ही कहना चाहता हूँ, शुरू करते उतनी ही 
उलझन होती है। उस शब्द को तो आप जानते हैँ। दक्षिण अफ्रीका 
गांधी जी ने रस्किन की पुस्तक "(7० ॥॥78 5४ का अनुवाद 
किया तो उसे नाम दिया 'सर्वोदय' | गाँधी ज़ी के उठजाने पर उनकी 
नीति में आस्था रखनेवालें लोग पिछले साल सेवाग्राम में जमा हुए तो 
उन्हें अपनी भावना व्यक्त करने के लिए. सबसे उपयुक्त शब्द जँचा 
यही सर्वोदय | सीधा उसका मतलब हैं, सबका उदय | यानी अस्त 
| का भी नहीं | आज के जमाने में इस तरह की श्रद्धा रखना ओर 
जतलाना बड़ी हिम्मत की बात है | क्योंकि सूरज उदय होता क्या 
चांद को तब अस्त ही नहीं होना पड़ता | इसी तरह सहसा यह समझ में 
नहीं आता है कि एक अगर आगे बढ़ेगा तो दूसरा पीछे कैसे नहीं रह 
जायगा | यानी एक वर्ग के नफ़े में और उभार में दूसरे वर्ग का थोड़ा 
बहुत टोया और उतार समाया ही है | दो मत विरोधी हों, या हित विरोधी 
हों; तव एक ही साथ दोनों का उदय केसे हो सकता हैं ! अवश्य एक के 
अस्त के साथ ही दूसरे का उदय हैं। 


फेक 


3॥ 
> 


रा 
98 


इज क ले खली चांखे ध्ज्ज देखते सर्दादय की न 
इसी तरह खुली आंखों देखते सर्वोदिय की वात कुछ भावक आदर्श 
लच् दाता ह व्यू ह कट काज न $- अल्क-००--- आथाज के हे 
की लग आती हूँ, जो कामकाज में टहर नहीं उकती। आज विद्रह हैं, 
ग्रर _, वी सम्भावना गर्म हि 8 कह 
वकलता हू, आर युद्ध के! सनन्‍्नावना स हवा गम हँ--ऐसे से स्वादय की 
8] को 


श्प पूर्वादय 


लेकिन लोग जो सेवाओआम में जमा हुए थे, आरसमानी तनिक नथे | 
वे ठोस घरती के कामकराजी लोग थे | अपनी जगह कुछ उगाने-बनाने 
या प्रत्यक्ष व्यवस्था या सेवा के काम में जुटे लोग थे | कवि कोई उनमें 
बिरला ही होगा। कोरे सपनों से उन्हें कया काम १ रचनात्मक श्रम मैमन 
ओर तन तपानेवाले वे आ्रादमी विग्रह ओर संघप की सूचना से अनजान 
हे होंगे | शायद उसकी अनिवायंता भी जानते होंगे | फिर भी साहस 
वबॉधकर दुनिया को उन्होंने कहा कि हमारी रहने की ओर करने की, 
यानी तमाम .जीवन की नीति सर्वोदिय” होनेवाली है। अ्रर्थात्‌ जो 
अपना हमसे विरोध मानते हैं उनका भी हम भला चाहते हैं। चाहने के 
साथ उनका भला करने में ही हम लगे रहनेवाले हैं। यही सर्वोदय है । 
अहिंसा का मतलब इतना ही नहीं कि हम किसी का बरा नहीं चाहेंगे 
ओर नहीं करेंगे। नहीं, वल्कि हर किसी का भला सोचेंगे ओर वह भला 
करने के लिए. उसकी तरफ आगे बढ़ेंगे। 


उन लोगों की यह घोषणा, इस दुनिया में जहाँ दुश्मनियाँ हैं ओर 
दुश्मन को दूर करना मनुष्यता के प्रति लोग अपना पहला दायित्व और कर्तव्य 
समभ उठे है; जहाँइस दुश्मनी को कला का सौन्दर्य भर दशन की गरिमा 
मिली है; जहाँ उसके समर्थन में सदियों में से मानव-बुद्धि ने शस्त्रास्त्र के 
रूप में अनुपम चमत्कारी आआाविष्कारों से हमें सुसज्ज किया है--चबहाँ मुद्ठी 
भर लोगों का यह कहना डस्साहस समझा जा सकता है। आपसी 
शत्र ता के घोर रब में उसे सुना-अ्रमसुना किया जा सकता है। फिर भी 
उन लोगों ने जानबूककर तोल-परखकर यह किया। साथ ही उन्हें 
कहा कि उनके अपने लिए. जब यह सर्वोदिय-नीति त्रत ही है, तब बाकी 
दुनिया के लिए भी उसके सिया कहीं चराणु नहीं है। दिंसा से दिंसा कथ्ती 
दीखे, लेकिन शेय जो बर्च रहता है उसमें हिंसा ओर भी गहरीपेठ रहती 
है | सारे इतिहास में क्या यही नहीं दीखता है कि हिंसा के उपाय से 
जितनी हिंसा कटती है, उससे कहीं ज्यादा उगः थआआाती है । वह राह नहीं 


ब 
सवादय 'रे है 


है शान्ति की ओर एकता की | शायंद हिंसा फल है जो अ्रगली फसल 
के लिए फिर बीज साबित हो आता है। आदमी हिंसक नहीं है, लेकिन 
उसने अपना समाज कुछ ऐसा बना लिया है कि आपस में सहयोग की 
जगह स्पद्धा उसे सहज होती है | हमसारी अर्थनीति, समाजनीति, राजनीति 
जुड़ाती नहीं, हमें लड़ाती है, ओर जब हम जुड़ते भी हैं तो दल के 
रूप में कि दूसरे दल से मोचों ले सके। यानी वे गुण जो आदमी को 
आदमी से मिलाते है, वहीं तक गुण हैं जहाँ तक अन्त में वे द्वप और 
विम्नह को पुष्ट करते हैं। नतीजा यह होता है कि आदमी अपना अमित 
विकास करता है, केवल इसलिए कि अन्त में दूसरों को दबाने या मारने में 
सफल हो सुके। 


सेवाग्नाम में जो लोग जमा हुए, उनके लिए सबोदय सिद्धान्त का ही 
तत्त्व नहीं था, प्रयोग सें वह परखा जा चुकां था| गाँधीजी का जीवन 
उनके सामने था, जो आदि से अन्त तक उसके सफल अमल का आलेख 
था | निपट अकिंचन वह जीवन लोकिक ,विभूतियों का अलौकिक पुज 
वन रहा | हर तरह अपने को विहांन बनाकर वह व्यक्ति यहां की राप्ट 
और राजसत्ता का अखण्ड अद्धट केन्द्र वन॒कर रहा | उस सफल जीवन के 
सरल मन्त्र को वह व्यक्ति स्वयं अपने परिवार के हाथों दे गया था | चौदह 
सती सचनात्मक कायक्रम था, जिसमे यथा-समय नये सूत्र जोड़े जा सकते 
थ। उन सबक खत के रुप में वता दी गई थी अहिंसा, जिसे फिर अपना 
अकाश लना था निह्व त सत्य से | इस तरह प्रयोगसिद्ध ओर वार-बार कसौटी 
परखा थया एक समग्र जंवन-दशशन और जीवन-क्रम उन लोगों के 
समक्ष था ओर गांधी के उदाहरण में उसे जीता-जागता मूत्त शरीर 
भी मिल चुका था | 
इस लए निश्शक उद्घोप के साथ सेवाद्माम में इक्ट्टे हुए उन लोगों 
कहा के एक आर अकला साग॑ वहा हू ज़ित्त गांघा लंदकूर ऊू गत्‌ 


बज करे 


[ 
[लए चाल गया | वहा ह, दूद्य सच ८-2! बन्लःर 8*5० ; >8| ट्‌ | 


</ [४ 


प््वादिय 


इस घोषणा के साथ वहाँ सर्वोदिय-समाज की भी स्थापना की गई | 
क्या एक समाज” होकर यह सर्वोदय भी इतने वर्गों, दलों और संस्थाओं 
में एक ओर की गिनती वद्ानेवाला नहीं हो जायगा ? ऐसा प्रश्न हो 
सकता है। पर विलक्षण वह समाज है। आप पूछिये कि कौन उसका 
सदस्प है, तो मालूम होगा. कि जो अपने को कहे वही उसका सदस्य है | 
क्या उसके नियम हैं, तो जानने को मिलेगा कि स्वोदय के विश्वास 
के अलावा कोई भी दूसरा नियम नहीं है | ऐसा समाज क्या किसी ने 
देखा-सुना है ! पर सर्वोदय समाज को ऐसा दी वनना है। अ्धम का, 
पापी का, बच्चे का, बूढ़े का--किंसी का उसमें वहिष्कार न होगा । लोग, 
हम आप सभी लोग, सीमाओं से ल्गकर रहने के आदी हैं। गर्व मानते 
है कि हम भारतीय हैं, क्योंकि भारत वह है जो एक सीमा पर समाप्त हे | 
इस तरह अहंकार अपने लिए ओर दूसरे के लिए अवज्ञा मन में रखते 
हुए हम जीते ओर ऐसे जाने-अनजाने द्वोप उपजाते रहा करते हैं| अधि- 
कांश उसीकी काम करना और उन्नति करना हम माना करते हें । इसी 
से सहसा यह सीमारेखा-हीन सर्वोद्य-समाज संघटन के रूप में हमारे मन में 
पूरी-पूरी तरद जमता नहीं है | लेकिन सर्वोदिय-शास्त्र के मनीपियों ने ऐसा 
ही श्राकार-प्रकारहीन उसे रूप दिया है | सच ही यह अभूतपूर्व रचना 
है जिसके लिए कोई अनात्मीय ही नहीं वचता है ओर जिसने इसीलिए 
जन्म लिया है कि सबको, सभी किसी को, एक आत्मीयता में बाँध ले | 
अवश्य इसमें जगत्‌ का सब प्रकार का नानावन समाकर भी अचन्ष॒ुण्ण 
रहेगा | दरएक की निजता को एश-पूरा वहाँ ग्रवकाश होगा | कोई किसी 
पर न रोक बनेगा, न आरोप; कारण, हर अ्रपना उदय दूसरे के, ओर 
दूसरों के, उदय में से ही देखेगा | ऐसे समाज से यदद डर कि वह एक नये 
आम्रह ओर नई अस्मिता को पनपायेगा वथा दही मानना चाहिए | 


27 वाद्य समाज का इसी मार्च महीने में पहला वार्थिक्रोत्सव हुआ | 


इन्दार के पास देहात में फँस की भोंपड़ियाँ खड़ी हुई और तीन रोज़ के 


ध् 


सर्चोदय ३१ 


लिए वहाँ किसी को याद न रहा कि बाहर समाज में वह बड़ा हैं कि 
नेट हि ०१६३ ० -... पे 
छोटा हू, राजा हू [कर्क ह। 


समा-समाजों के अधिवेशन तो होते हैं ओर वहाँ प्रत्ताव पास हुआ 


करते हैं। प्रस्तावों से आशा दंघती है ओर आगे के लिए संकल्प स्थिर 

होता है। पर वर्हाँ प्रस्ताव ही कोई पास नहीं हुआ । इसे कया प्रस्ताव 

कहें कि तय हुआ कि साध्य के समान साधन को भी शुद्ध ही सखना होगा | 
५५ ९ छत. गंय न हा गा इसमे & पं «० «३ 

यह भी जाहिर किया गया कि देश-विदेश का इसमें फक नहीं है ओर 


अंदय भें सभी का स्वागत है वहत से देशों से लोगों के पत्र आये थे 
सदादव में सभी का स्वागत है | व्‌ हुत स देशां [से लोगों के पन्न आये थे 


और कुछ उनमें बहुत ही वढ़िया पत्र थे। सभी में चाह्य गया था कि 
सर्वोदय में उन्हें भी सम्मिलित समक्का जाय ओर वहाँ एकत्रित जनों ने 


हृदय से उन्हें अपना मान लिया था। 


वैसे एक प्रस्ताव भी आ गया था। उसपर चर्चा हुई ओर खासा 
वेवेचन हुआ | अंत में विनोवा ने सममक्ता दिया कि प्रस्ताव का मतलब 


4 
2 


का 


रमन लिंक: (५ अऑजाररिगाई 


इतने में ही पृर्त हो गयां कि उससे हमें आत्म-मीमांसा का अदसर मिला। 


न्फे > 77 8 डे प्‌ सर बिक «>> अममयक७७ धढुमणाममम्याफण्यु७. > संचका धरम पिन... आममममफ७-मममबुक, 
आगे हने किसी को भी पास-फेल नहीं करना है | सबका जज उन सबके 


्ट ना हरा है? ह्चा >+क->7- ह क्या कि ्नलिनिलिननका, लक जनक का न्यू हा अपन बच 
स्णजर टू १८०८ | छू ह। | ह्‌ घर | ऊाद्य वनतथ का कु ६ आपन ऊपर 
जि मी कप 


0 'बनाबा गल्की ओओओ जान जी व कल संवोदय कल 28 व हक] 30 जिम कब व्की 8 2०222 आर से शक 
ले. आप जउनादा का जानत हां हागे | सवादय-समाज़ का वह गदात्मा है | 





/ँ 





शा य्‌ के भ्स््याः हैग्पकरन- सु संदस्थ &' कि पक अमन्‍लन--मन्क धमाका... स्‍ममामदत >> पास 
शायद इसा लए वह उसक सदस्व भा नहां हूं। तब पद-वबंद ता उनके पास 
क््यी शक १ से न् 
ध्-< हा पह्च् स्क्ता छ्‌ | 
डक नन्का ब्श्हश्ल्क डे ता है आर ने बलवान ०5 न त्त्‌ नह, की ५ 
अब समय होता हें और मुच्ते दांत खतम करनी 











है. 
सके कोड से हा कं 
नये 3 +>-क बयान ध्त्या नाल ध्याय हलक हग्महां नहा चिनन सनम हर 
ने पाया हुआ हू | देदथा आय घबराद नहां ६१ दाहर घमसान मचा 
हि आह रे ०-2 मर नहीं | _. जब कह 
हू रुचचुच लड़ाए अगर 'छुड़ा हुई नहांह ता क्या इसस हममन से 
स््स्ी जे! > ही 2 प्ह्द्ध्ता ष् ? लड़ाई 2 | के + ग 
दिती की ऊरा ना दाहस पहचता हू $ लड़ाई ऊरर नहा हूँ, लेकन साोतर 
अन्‍्या०->गकन्यढी धार 33० लक +७०सरिकर (आर हिला जज कक जकर-पय अजब. चर | 
द्दा कूदा कृर[ तरस से उसके कचाह 
जज कानननमक -. च्क्‌ कल ः लक अर अं क एक जिद. पट है. 
दादा हू | एक था, जूच हन दाए £फहतेथ।| दह साइन लाइ़ कर चल 


४२ पूर्वादिय 


दिया है | पर देखें तो वह टोके ही गया है | नहीं तो अपनी आँखों 
देखना ओर अपने पैरों चलना हम सीखते कैसे ? ह 

लीकन शायद घोरता इसीलिए | के हम प्रकाश के लिए | वकल हों 
ओर उसके लिए अपने का टटोले और पायें । श- वर घना तभी न होता 
है जब उसके फ्ने का वक्त आ पहुँचता हैं। तब देखते-फेखते कालिमा 
म॑स लालिमा फूय्ती हैं, जो उजली ता का आवाइन बनती हैं। 


क्या आप मानेंगे कि प्रवादय-समाज ज्षितिज पर ८ टी आशा की वह 
लाल लकोर है | लाल वह लह से नहा हैं, केवल लण्जा से | आप 
चाह तो यह कुछ देर में भी भान सकते हूं, जब वहाँ से प्रकाश उजला 
होकर फूट चलेगा | कन्ठु भें आपकी अनमति त आज ही यह आाशा 
अपन मन मे रख लेना चाहता 


पूर्वोदिय 
सर्वोदय शब्द परिचित है | पूर्वाद्य उसी की नकल में निकला हुआ 
कुछ होगा, ऐसा लग सकता है । 


परे २3-.>> 


र लेखक की ओर से ऐसा नहीं है | स्वोदय भावना है। जब भावना 
घटना बनने चलेगी तो सर्वोदय का रूप पूर्वादय होगा, यह उसका 


॥£ 


य दस सबका चाहते 


का 


हू | पश्चिम का ओर पूरव का, द्विज का 


लि: च्कन अत्यज +>-ऋ कला श्यिम | उणहट 7 का श््ो र द्विज मा 
ओर अत्यज्ञ का | लाकन पाश्यम का ठुलना मे पूरव का आर द्वज का 

लक हु #0७ पी मम का सी . पिलडे द्दए सस चल स्सस पे सच परदिय 
अपका ने अऋत्वथज का, जा पपछुड़ हु मे जाते हू | इसस सादर 


| 
आयणगा तो अनिवायतः पूर्वोेद्य ओर अंत्योदय के आरंभ 


हद 

रत 
व्यादा 2] गा 

उसे थादा द्वगा | 


6 


अंत्योदय को हम अधिक समझकक सकते है, लेकिन पूर्वोदव को स्वीकार 
कार 


दस 


करने में कदाचित्‌ मानसिक बाधा उपस्थित हो सकती है । कारण, एवं 


सजा तय स्प्रे जोड़ता मे न्‍ हक के 
शब्द हानवा का जाइड़ता नहा दा हस्सा ने वाइला हू। हुनया एक ह,. 
व्योर हम 3 न रे ण्क्ता मन 
वर एक हा रहा हू | एव का उदय चाहकर ऊस इस एकता मे॑ प्राॉक 
पदा दा जाता हा; साना एवादव से एवं का आर का अहता का ननाद हो | 
तः सर्दोंद को ऊद अंत्योदय के रुप ०2. 
अतः चउदादन का ऊद दय क्‌सख्य न 
ज्याननाकृन-मणकान, अमन कम के ्ब्ण्ण्क् बम एदादय हिल स््प्प्‌ पड अल 2:2 5 कसम दि22 ++ कक जा: घ्च्जा [क्ष कक 
उन ६६ ०८ दो यू पृ, साय चरण सचचन का च्च्छ ४4४ । दस 
हे खिलिलन्नन कं 2 का 
| सकता हूं | 
4 आ् है के 9 जा... २३० 
आखिर पद. हा त््ार पारचतक्त | एछाना साए पल्प धारा ३ (३ था ह | न 


हा 


9५. 8 अ.क क्र ] 
टुसा एव अर ५६रुचन दाना दशाओ्रा स ने 


+$ 
०॥/ «४॥ 
4 
“| है 


/ 
ते 
सिवकाहक 


३४ ह पृर्वोंदय 


विश्व बत्त है ओर दिशा-बोधक संज्ञाएं केवल व्यवहार की सुविधा के लिए 
दे | पूर्वादिय में किन्हीं खास देशों का उदब ओर दूसरे किन्ही का अस्त 
टष्ट नहीं है| इृष्ट निरयवाद सबका उदय है| इसमें गभित है कि यदि 
कोई एक ( व्यक्ति, समुदाय या देश ) किसी दूसरे को परास्त 
करके उसके बल पर गर्2बान्‍्नत है, तो सर्वादय में उसको अबनत होना 
होगा | विनत होना सीखने के लिए अवनत होगा । इस अवनति में से 
विनति ओर फिर सच्ची आत्मोन्‍्नति आयगी। घर्मड अ्रगर है तो उसे 
गिरना होगा; वाद ही अआत्मलाम की आशा होगी | 


इस प्रकार सर्वोद्य यदि भावना की ओर से सबके प्रति मधुर दे तो 


का 


घटना की ओर से उसे कठोर होने ओर निर्मम बन रहने में कोई कठिनाई 
नहीं होनी चाहिए | 


4न््न्मी 


आज यों जगत्‌ का राजकरण दो समूहों (व्लाक्स) में बा हुआ है | 
एक पश्चिम का कह जाता है, दूसरा पूरव का | अमेरिका पश्चिम का नेता 
' है तो रूस पूरब का सत्रधार है। यह पश्चिम! ओर “पूरत्र!' यहाँ भूगोल की 
भाषा के दे | भीगोलिक से अधिक उनमें सार नहीं है। पूरथ् ओर पश्चिम 
वहाँ अपने से किसी अधिक या श्रन्यत्र भाव के प्रतीक ओर सूचक नहीं हैं| 
वहाँ उनमें बोध गुव्वन्दी का है। सीचे ओर शुद्ध मानों में दो दल्ल हैं, 
जो बढ़ा-चड़ी की दोड़ में है | अखाड़े में उतरने की घड़ी आये तो उसके 
लिए उनकी तैयारी मुकम्मिल बल्कि दूसरे से सवाई मिले, इसमें वे 
लगे हें ।. 
लेकिन लेख के शीर्षक का पूर्वोद्य इस सबसे वास्ता नहीं रखता । 
उसकी आत्मा सर्वोदिय है जिसका आशय यह नहीं कि संबंध न होगा या 
कि उससे किनारा ले बचना द्ोगा, बल्कि आशब यद है कि एक ओर से 
अवश्य ही वह संबप सर्वोदिय-निप्ठा से शीर अहिंसक कम की पद्धति से 
लिया आर मंला जायगा | पूत्र, जो विछुड्ा समझा जाता है, जब अपने 
जन-चल और मन-वल को समझे ओर पहचानेगा, वह व्यर्थ मशोन-ब्रल 
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की होड़ मे नहीं पड़ेगा | इस तरह मशीन के सहारे बड़े बने हुए, पश्चिम 

को वह दृथा अहं-दंभ में ग्हने ओर गूलने का अवसर न देगा | माशल- 
एड छोर शूमां-सहायता जैसी योजनाओं को माथे लेकर मशीन को ओर 

सशीनी दृथ्चियारों को आदमी से ज्यादा बड़ाई देने वह नहीं जायगा | 


जीवन की एक पद्धति है जिसे पश्चिमी कहकर हम इगित कर: 
सकते हैं| इस नीति ओर पद्धति का पश्चिमी समझे जाने वाले देशों में 
ही चलन हो पूरत्र में नहीं, सो नहीं। सच पूछिए तो सोवियत-पद्धति 
पाश्चात्य सभ्य-जीवन-घारणा को चरस प्रगति है | वह उसका तक्ान्त रूप 
है। पश्चिम की दृष्टे ने इन्सान के रूप में विखरी-फेली जीवन की 
वेबक्तिक इकाई को नष्ट करके एक सुगठित विशाल सामाजिक इकाई को 
जन्म देने को चेष्टा को, उसका नाम करण हआ स्टेट | सिद्धान्त बन उठा 
कि स्टेव ही हे,व्यक्ति नहीं है । स्टेड की दृष्टि से आवश्यक होगा तो व्यक्ति 
को रखा जाबगा; तनिक भी अनावश्यक होगा तो उसको 
णु कर दिया जायगा । आत्म की ओर से कहीं किसी व्यक्ति के पास जीने 
का कोई समथन नहीं हैँ । व्यक्ति से बाहर होकर जो फेला हुआ समाज ह्‌ 
मूल समथन सब उससे हूँ | वद्दी समाल अपने रक्षणीय तलों के आधार पर 
फिर स्टेड में सांगोगांग मृत होगा ओर उस स्टेट में ही. सब स्वत्व और 
स्वामित्व, ओचित्य ओर समथंन केन्द्रित होगा | 


यह दशन परचम में पंदा हुआ | पर उन्हीं देशों का स्वत्व वन कर 
रह ने गयधा। रूस दरश ने, जिस अपन का एरब दा मानन छा सुभाता ह. 
उसे दाम का धार घद्ना दा चोला पहनाया | 


इस तरह बआाजकल के राजनातक संघसना से पूरद आर पश्चिम 
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शब्दा का बयाग दहुत सासत आर तन है। वह आामक भी है । मूल 
लक सकी +-७++-> रह 
है| दाना जगह एक से 
कु इस कद मम जेल हे 

हृथधदाद के तंदीरा हू. आर एच्च ५ ड्च्ि ने दनाइणा का ए्‌ः दह 


नी छू ७... है स मर 
दूलका का दाना ह्ाोदानयाों नवाज नहे नहा 
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देशों की स्थिति ओर उनके अन्ञांश-परिचय की दृष्टि से है। रूस आज 
पिछुड़ा हुआ नहीं, महिमामय देश है । पिछुड़े समझे जानेवाले देशों के 
प्रति अमरीका का जो भाव है, रूस का भाव उससे कुछ बहुत भिन्‍न 
नहीं | इन दोनों मूश्रन्य राष्ट्रों को उन पिछड़े देशों का उद्धार करना है, 
“उनको सहारा देना है, उन्हें स्वावलम्बी बनाकर अपने पेरों पर खड़ा 
* करना है, समृद्ध करना है, आधुनिक बनाना है, शिक्षित करना है, उनके 
जीवन-मान को ऊ चा उठाना है; इत्यादि । : 
जी सत्ताशालियों की बड़ी कृपा हे | जिनके पास सामान नहीं हे, मशीनें 
नहीं हैं, अस्त्र-शस्त्र नहीं है, कल-कारखाने नहीं हे, वढ़िया अखबार, बढ़िया 
मकान ओर बढ़िया सामग्री नहीं है, जीवन जहां का सीधा-सादा हे, संलेप 
में जहाँ सभ्यता नहीं है ओर मनुध्यता नहीं है, केवल जड़ता ओर पशुता है, 
दीन ओर दरिद्र देश याचना की आँखों से उन सत्ताशाली प्रभु देशा 
की ओर देख सकते हैँ | परम दया होगी ओर अठुल उपकार होगा जो 
वे अस्त्र-शस्त्र से हमें लेंस करेंगे, हमें मशीनें देंगे और सम्बता देंगे। 
हमारे पास सिफ कच्चा माल है | उनके अमूल्य उपहारों के बदले में हम 
बैचारे यही उन्हें भेंट कर सकते ह। 
की विश्व की राजनीतिक स्थिति यह है। एशिया के देश 
पिछड़े हुए द॑ | आगे बढ़े हुए देश, जिनके पास सत्ता है ओर प्रचुरता हँ, 
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ट हुए वे देश जिनको आज हम बड़ा ओर ऊ'चा मान रहे हैं, असल में 
अपना दिवाला पीयते जा रहे है| उस जीवन-पद्धति की सांसें अन्तिम हें 
आर वह द्ट रही हैं | अपना अतीत उस पर स्वयं भारी हैं, और एक 


जज 
प्र 
८2४ | & बुर... ओन-.. 3 [१ 


२ झुद्ध पंदा करने से अधिक वह जीवन-विधि भविष्य की दिशा में कुछ 
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ओर नहीं कर सकती | उसमें से उन्‍नति निकली है अ्रवश्य, मगर ठीक 
उतनी जितनी अहंता उपजी है | वह विस्मित करती है उतनी ही जितनी 
आतंकित करती है | वेग उसकी अधीरता है ओर ज्ञोर नशा हैं । 
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तथ्य यह है कि जब-जब पश्चिस की उस जीवन-पद्धति को मुठभेड़ 
लेनी पड़ी है पूरव की जीवन-नीति के साथ, तभी तब खीक में हथियार 
खींचने के अलावा अपने ज्राणु का उसके पास और उपाय नहीं रह गया 
। वे दहृथियार जो कमजोरी का सवृत है, वल का भ्रम उपजाते रहे हैं । 
उन्हीं ने स्थिति में उलझन मेदा की है । हथियारों से प्रकृत अवस्था बदल 
नहीं सकती ओर जीवन का सहज विकास उनसे कुछ रुक भले जाये, मुड़ 
नहां सकता । 
दक्षिण अफ्रीका को,लीजिए, जो गांधी-व्यक्ति और गांधी-तत्त्व के निर्माण: 
में प्रयोगशाला बना। भारतीय हीनतस स्थिति में वहाँ पहुँचे थे।. 
अधिकांश वे 'गिरमिटिया' थे | पर कुछ ही वर्षों में उस देश को धरती में 
उनकी जड़ें गहरी पहुँच गई ओर उनकी स्थिति दृढ़ होती गई । यहाँ तक कि 
हले के वहाँ वसे हुए गोरे लोगों को चिन्ता हो आई । मुकाबले में वे,लोग. 
जेसे हल्के ओर हीन पड़ते थे | मास्तीय कष्ट-सहिप्णु थे, मितव्ययी थे, 
उद्यमी थे । वे व्यथाभिमान के शिकार नहीं थे | परिणामतः निरीहावस्था 
पहुँचने पर भी वे वहाँ के जीवन में अप्रने लिए महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त 
करने लगे | पश्चिम की जीवन-विधि दूसरी थी | उसमें घमंड का रुद्दरा 
'था। वह कच्ची थी । उद्यम से अधिक उसमे ऐश की स्थान था। इन 
दो जीवन-विधियों के प्रकृत इन्द्र में पाश्चात्य को खीमकर अ्रस्त्र का 
'सहारा लेना पड़ा | उन्होंने अवज्ञा, घुणा ओर तिरस्‍्कार से काम लिया। 
प्रहर-वल, वानून-वल और अस्त्र-चल वा प्रयोग किया | लेकिन गांधी में 
मृत होकर पत्र की जीवन-विधि उस सब हीनता और पशुता के विरोध में 
ग़रपने को उत्तरोत्तर त्तरात्त आवजंय्‌ ही सद्ध करता चली गे बह | नसीरत स्तीय दीन थे 
दलित थे, अशिक्तित धे--यह सब ठीक, लेकिन दीन के विरोध में घन- 
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गर्वी होना, दलित के विरोध में दमनकारी होना ओर अशिक्नित के मुका- 
बिले केवल श्र्ञर की स्वार्थ-विद्या से शिक्षित होना, अपने आप में कोई 
बढ़कर बात न थी--यह उस दन्‍्द्द से सिद्ध होता चला गया | 


जहाँ कही भी पश्चिम ओर पूर्व की जीवन-नीतियाँ आमने-सामने 
आकर संघर्ष में जूक्री हैं, दीख पड़ा है कि पश्चिम की नीति जल्दी न्षुब्ध 
हो आई है ओर मानवता को छोड़ने पर उतारू हो गई है। मानवता से 
तव वह दानवता पर उतर थआआ आई है। दानवता के बल से मानवता पर 
विजय पाना गव॑ ओ्रोर श्रेय की वात नहीं हैं | 


आज अस्त्र-शस्त्र के, ओर उनका सहारा लेकर चलनेवाले कानून 
के, जोर से एक कृत्रिम शक्ति-संतुलन की अवस्था को बनाये खखा जा 
हा है | लेकिन यह कृत्रिमता अधिक काल ठहर नही सकती | मानव-जाति 
का विकास अन्ततः मानवीय गुणों की प्रतिप्ठा पर ही टिकनेवाला है। 
पदार्थ के परिमाण से मानव-विकास का माप न होगा। आगे चलकर 
जातियों ओर देशों का महत्व उनकी अन्तस्सिद्ध मानवता के अनुपात में 
ही होगा और अस्त्र-शस्त्र उसमें किसी तरह वाघधा न बन पायेंगे । 

रंग, देश, जाति, भापा आदि का जब अपने आप में महत्य न 
स्हेगा---ओर यह महत्त्व तो अब आगे आनेवाले “२०-२७ वर्षों में प्रायः 
समाप्त हो जानेवाला हे--तब गोरे या काले,.अमरीकी या आदि-वासी होने 
से ही कुछ निर्णय न हो जाया करेगा, बल्कि उनकी आन्तरिकता अर्थात्‌ 
संस्कारिता की अपेक्षा में मूल निणंय होगा । तब पता चलेगा कि भीतिक 
राशि से आत्मिक गुण बड़ी सम्पत्ति है ओर आदमी वह महान नहीं है 
जिसके पास बहुत सामान”है, बल्कि महान्‌ वद हैं जिसके पास बहुत 
सहानुभूति है । 


सामान ओर सहानुभति का सम्बन्ध सच पृछिए तो उल्य है | सामान 
बढ़ाकर ओर बोर कर सहानुभति से आदमी दीन होता है। सहानुभूति 
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वहुने पर सामान अनिर्वायतः ही कम होता जाता ह । क्योंकि वह आस- 
पास बंय्ता जाता है । अर्थात्‌ सम्पत्ति का और प्रमुता का संमग्रहीकरण 
ओर केन्द्रीकरण मानवता के विकास का लक्षण नहीं हैं, यह केन्द्रीकरण 
फिर व्यक्ति में न होकर दल में, संस्था में, राज्य में ही चाहे हो | इस अथ 
में उम्पक्ति को ओर अधिकार को उत्तरोत्तर विकरेन्द्रित होते जाना होगा । 
विकेन्द्रित है, वही व्याप्त है। अर्थात्‌ सम्पत्ति को ओर अधिकार को सब 
कहीं समान भाव से व्याप्त करते जाना होगा | राज्य में उसके केन्द्रित होने 
का मतलब व्यक्ति का उस ओर से हीन ओर वंचित होना ही है। व्यक्ति 
अपने को निधन और निरधिकार अनुभव करे--इस शर्त ओर इस 
आधार पर खड़ा होनेवाला सम्पन्न ओर सर्वाधिकारी राज्य मानवता के 
दकास का नदह्य,. उसक दिवाले का है| चआंतंक होगा | | 

लेख के एवोंदय का यही मतलब है | उसका मतलब है, मनुष्य में 
नतिकता का उदय | उसमे से स्वाथ का तिरोभाव ओर सनह का जांदु भाव | 
आकांछा का अभिलापा में परिशमन, स्वार्थ का सेवा में उन्नयन और 
भोग की जगह त्याग-भाव की प्रतिप्ठा। 


ए्‌ इक ० किक एक आक्रामक कुक भइन्म्य िलजल जज की.8 दिन पद्धति बॉल कक की ड हमार हर ओर 
पश्चिम से जो एक आक्रामक जीवन-पद्धति की वाह ठलकर हमारी और 


6 +क। अ्कलनमनयनकुलथ ०: आई लि, थ ब्कान_. न स्वामत्द 42 ++__>पानााकुक.गनमयाकु०.- तप्या 'पकुष्ण्पक-- जाओ अग रे 8 बज 'रण्टकरकपर-वुनम्मूक. 

भेजे! जा रहा हू, जा स्चत्व ओर स्वामित्व की तृष्णा से अमार-गरात्र का, इस 
मेन पतन _आकम्पकग्प उकता >->्यम्यायू,#पाक बे हे 3-4० 

मत को और उस वाद को, सब की उकसा और भमरमा रही है--भविष्य 


2 2 


विलाका आकाण्ा जल, 
का 


उस दाद के हाथ में नहीं है | वह ज्वर हे जिसको शांत होना है। मानवता 
के न्दास्थ्य को वह वाद सदा के लिए खा न सकेगी | ज्वर चद्॒ सकता है 
पर अन्त में उतरने के लिए । होने को एक युद्ध चाहे तो और होले--पर 
शस्त्रों का नशा एक दिन इटेगा | एक दूसरे को नाश ओर परास्त करने के 


७-१ २०->>-यात-रु- "नए एक -37+“गहाकु०' प्श्स्प्‌ >क ऐ०ण्ण्य्हल एक कप न काम व्यक्त आने कि कं 
लज्धाय एक [इन परस्पर को्‌ समक्तकन॑ को आर एक दुसर के काम आने का 


/ 


| 


न्याए > न] त्त्प्ज न्पम्सा कही हक ८० कक 82 असर की प्र 2न्‍-कनन++०+-मकम, राक्ष न सकेगा 
लेद्ा ऊननगी। सहुष्य कोम नुषप्य होने से काइ, शोर झल, रोक ने सकेगा | 


हाज यह धद्धा नादकता समककी जा सकती है, भोली आदशंवादिता 
क्च्जाक है सा ज्ञा ल्दाती तप ध्द्दा कम खामकत या मकुक, मम खाल्पार मात. साथ, चथक जा किम आर्मिकाा३.. किक 
रून्ता जा सकता हू | छद्घा ने लनन्‍्ठ॒ुष्ट आर अल्यारनां जीदन दिताने 
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वाले' को तुच्छु ओर पिछड़ हुआ समभझाा जा सकता है | लेकिन आँधी जब 
थमेगी श्रोर विकार जब उतरेगा, तब जान पड़ेगा कि संतोष मढ-ता नहीं 
बल्कि मल्य-ता ६, जबकि श्रार्थिक तृप्णा शुद्ध चोरी ओर हिंसा है | तब 
जान पड़ेगा कि जिसकी जीवन का ऊंचा मान मानकर हम खूहणीय 
गिनते आये थे वह पाप का कोरा एक भुलावा है | 


मूल्य जब बदलेंगे, ओर देर-सबेर बदलना उनका अवश्वम्भावी दैं-- 
जब वे वीड्धिक की जगह हार्दिक, कृत्रिम के बजाय प्रकृत, एवं स्वाथंसेवी 
को श्रपेत्षा सेवा-भावी होंगे, तव समय आयगा कि सर्वोदिय आरम्भ होगा । 
तब एक को अपना हित दूसरे के अहित में न दीख पड़ेगा। उस समय 
निश्चय ही पूरव के देश, जो पिछड़े समझे जाते हैं, आगे होंगे ओर आज 
की उन्नति महज़ तमाशा दीख पड़ेगी। वह काल कब आयगा--कहना 
कठिन हैं | पर वह नहीं झ्रायगा तो प्रलय को ही आना होगा । 


अफसोस यह है कि पूरव के देश विलायती प्रचार में भूलकर पास 

मे निधि रहते भी अपने को कंगाल मान रहे ओर परमुखापेत्ञी बन रहे हैं। 
ह शोचनीय हालत जनता की उतनी नहीं है जितनी नेताओं की है। 
उन देशों की हकूमतें अपनी प्रतिभा ओर आत्मा के अनुसार वहाँ के 
समाज की रचना करने में नहीं लगी हैं, बल्कि विलायती देशों की नकल 
में पड़ी हैं| विलायतें! को इसी से महत्व मिल रहा है ओर उनका भ्रम 
हटने में समग्र लग रहा है | पर पिछली दो के सदियों की बनी हुई वहाँ 
की सभ्यता की इमारत इस तेजी से तहस-नहस हो रही है कि भ्रम का 
अधिक काल पोसना संमव नहीं हैं। मानव-सम्बन्धों के तंतु छिन्न- 
भिन्न हो रहे हैं और वहाँ की सामाजिक संस्था” संकट ओर विपत्‌-काल 
नीचे गिरी जा रही हैं| केवल एक ढांचा है स्टेट! जिसके बल पर 
| का अस्तित्व कायम हैं, और व्यवस्था जैसा कुछ वहाँ दिखाई देता 
। किन्तु स्टेट की बुनियाद में अहंता श्रीर शत्र ता है | विराध मं से बह 


# 3] 
/प द्‌ 
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अपने को सशक्त करती है, ओर इस तरह वह संस्था स्वयं आत्मबात 
की ओर बढ़ रही है। 

क्या हम आशा करें कि जो भविष्य नाना दुस्संभावनाओं के बीच में 
से भी स्पष्ट ओर अमोघ होकर झाँक रहा है, हमारे राजकाजी नेता लोग 
उसको देखेंगे ओर अपने को अनुकूल दिशा में ढालने का प्रयत्न 
करंगे १ 


. $ ६९; 


गाँधी जी 


हे 
३ 6 


निपट मानत्र गोधी 


गांधी जी पर इतने लोगों ने इतना कुछ लिखा है कि नई वात 
कहने की रह नहीं जाती। उनको हर घड़ी पर अख़बारों को निगाह 
। वह तो खुली किताव हैं। कुछ उनमें नहीं, उनके पास नहीं, 
जो सबकी सम्पत्ति न हो । उनके जीवन में दुराव नहीं है। भीतर उनके 
गहरे में से जो उठता है कथनी ओर करनी में वाहर आकर बही सावं- 
जमिक इतिहास की थाती वन जाता है । 


फिर भी कोन उन्हें जानने का दावा कर सकता है ? घृप की तरह 
सब के आगे वह खुले ओर साफ हैं, पर अवृक ओर अगम भी हैं | इसी 
से इतना जानकर भी गाँधी जी के बारे में ओर जानने की प्यास दनिया 
की कभी नहीं वुभती | उनके नाम के साथ जुड़ी हर वात सिक्के की तरह 
हाथों हाथ चलकर भी कभी बासी ओर जूठी नहीं होती | हर तरह 


सर 


उघड़े होने पर गाँधी जी एक रहस्य हैं, जिसे दुनिया कभी चुका 


का थे ह्त्ा सा र्घ मा [० की ब् 
प्् ० सी 5 ऐसी सी स्िल्ज्यी >> ज्ञ जय समाये कक. ० अलरल्आ० लकी 3: <्‌ ९ 

धथाण करी पद्ा या एसा हा कसा चआांज्ध ने ससाय रहते थ।| यहां इस 
हा जिद ही रू हा च 


तोड़ा ज्ण्णबूकनाक,. क्‍नन्‍मगए कै पा आस ञ्य्न्त ह्य्ा के अिक: निज, गज अमन, दा हि अब कक 
ताड़ा।क दहा उनका अन्त हा | एच बड्खड़ बला जावा का दात 


॥० हि“ पही००- हक हे $ 'ेवपमणकाम-_.. 


दा दांत न दृजाता काठता दूर क्त तन कर “*दथा जाता धा। बह दबाव 





दर अनन+अकनका चर हम « आल की त् क- एक अनयामाम. आजमा हनन 22808 67 रा 
नरी व्यध न मान लो जाय | व्च्त््त्व का एक झूज़ाह। आद्ा 
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जो यों पहेली सा अ्नवूक है उस कुझी से हल किये सवाल-को तरह 
खुल रहता है । 


झ्व दुनिया के हम-तुम प्राणियों के बारे में इस कुजी को खोजने 
ओर पाने में बहुत कठिनाई नहीं आती । कोई हम में धन चाहता है, 
कोई मान, किन्ही को कीति ही काफी होती है | कुछ की कामना कामिनी 
में है | मतलब हम संसारी लोगों की चाहें संसार के इस या उस तल 
में गड़ी हुई पाई जा सकती हैं | जहाँ जिसकी चाह है, वहीं उसकी थाह 
है | इस तरह आपस में एक-दूसरे को जाँचने और एक दूसरे का मान 
थिर करने में हमको दिक्कत नहीं होती | 
सीधे तो संसार का ताना-बाना विचित्र लगता है । असंख्य आदमियों 
की जिन्दगी के तार आपस में मिल-जुलकर, कट-बट्कर क्या नमूना बुन रहे 
हूं, कुछु समझ नहीं आता | लगता है, उनकी गतियाँ भिन्‍न हेँ ओर 
विरोधी भी । पर मनस्तत्त्व-विज्ञानी बताते हैं कि वे गतियाँ न भिन्‍न हैं, न 
विरोधी हूं | सांतारिकों के बारे में आसानी से वे नियम प्रस्तुत कर सके 
हू जो बता देते हू कि एक आदमी, ओर सब आदमी, क्यों ओर किन 
प्रेरणाओं के श्रधीन विविध बर्तन कर रहे हैं। पर कुछ लोग मानों 
नियमानुसार नहीं होते हैं | विज्ञन ओर शास्त्र उन्हें न दँक पाता न खोल 
पाता है | वैज्ञानिक प्रणालियों से उन्हें पाना असम्मव होता है | इससे 
व्यक्ति से ज्यादा उन्हें घटना कहना होता है । उनकी कुजी यहाँ 
नहीं मिलती । उससे या तो लोगों को खीज होती है, जिसे वे उस आदमी 
को मारकर पूरी क रते द। या नहीं तो विस्मय में घुटनी गिरकर उसकी 
पृजा करते है | इससे देसय उनके किये बन नहीं पाता। तक का वह्द 
सत्रात ही उन्हें हाथ नहीं आता जो उस जीवन को ओर उस जीवन के कृत्यों 
को थामता हुआ कद्दा जा सक्के | ऐसे पुरुष अतक्य होते है ओर लोक 
तत्काल तो अलीकिक कहकर उनसे श्रपनी छुट्टी मान लेता हें, पीछे 
इतिहास में से फिस्फिरकर उनका आविष्कार करके अंगीकार करने की 


सिपट मानव गांधी ४७: 


कोशिश करता ह । गाँधी जी ऐसे ही अभागे पुरुषों से से मालूम होते 
ह। उनकी कुजी लाख खोजने पर भी दुनिया के हाथ नहीं चढ़ती । 

गांधी जी ने एक वार कहा कि मेरा सब कुछ ले लो, में रहेंगा। 
हाथ काट लो, आँख-नाक उड़ा दो तब भी रहूँगा, सिर जाय तब भी कुछ 
पल रह जाऊँ , पर इंश्दर गया है तबतो में उसी दम मरा हुआ हूं। यह 
वात पढ़ने ने चमत्कारी लगती-है। पर क्या समक्त में भी वह बेंध कर 
बैठती है १ 


3 शपथ मे 


इश्द्रुक सानन्‍्दर हा ओर उसकी पूजा हुआ करे यहाँ तक तो ठीक 
है। इससे आगे नित्य-प्रति के काम से सन्वन्ध रखनेवाली बुद्धि ओर 
तक की भाषा उस इंश्वर को अपने में कहाँ बिठाये ? परिणाम यह कि 
जीवन-नीति, जो इंश्वस्पूवंकता से आरम्भ होती है, गांवी जी तक 
सोमित जान पड़ती है। व्यवहार से गांधी जी की समाज-नीति अनमिल ओर 


। उसम तक का साफ सुत नहा मलता | 


३] 


अ्याकेटनातबल, 


57 9 


अचखसड लग आता 


सखी. 


लोकिक के ओर गाँधी जी के बीच का यह भर मालक हू । कसा 

पे ड्ड़ा पाट देना खतरनाक दा कि 

तरह के ऊपरी तक से उस भेद को उड़ ना, पा5 बना, खतरनाक हा 
रा च ्ह पान का और कद बा ऋ पा यू का आर ना की. मा. का 

| गांधी जो का और दुनिया का, गाँधी जी का ओर कांग्रेस का, 


/7|# 


सकता 





> 5 घर आज ल्सप बह. यद पहचान नहां 22० चना 
सम्त्रन्व पृद्य तरह इस नूल भद का स्वांकार आर पहचान कर नहा बना | 
को छू सी त को 
आर इचचस काइनाइ उपनस्यत दाता रहता हू | 


जया “डे रच री ०० पेय >3| के 2४६ हकगए, का मु क्‌द्य जा 9 क्कि इ्ययहार ल्‍म्यम्न्‍न्‍मपहुक 3 & 
चाचा जा के दारम वह केश जा सकक वह ब्यवृह्र के आदमा 
व्ल ह अाामुक'. "रुक किम बा प्रा द्र्कि ट्टी है ००289 सास गदुअ़फ-+ा शत 
नहा €द्‌ तब ता चुश्ाकल हृं हल हो जाता हू | एस बहत लछांगा का द नया 
अप जय 
जानर्त ध्े वॉल्लद को बजाय कक मत लडय अं इ आादशवादियों हर 
जानता हू जा दबास्तव के बजाय स्वप्न म रहते ह। धआवशावाडया, ननन्‍्ता. 
अन्‍य पफ्तिःप मर ह-ग्पज कुल तहत समाना " +क+-ज कौ जा र सादा नििनकक- दतलदा 22 कर 3 है ै का की डनका++०-क 525 
कावददा का अपन से ससादा आर पच्तानद हज पे 2८. अचच नहा 
हाता। पाद का आर रु भा व दुनया के अपने हाते ह | कुछ साग से 
रभ्रॉँ 
बज पक स्् हि का पल न लता किलर आज ००० <* स्ल्ज न श्र जी लक शिव दा के लक 
चजलहूत हू ठा शावह द दांव ने बचुलनां चाहते हू | बाधा जाक बार स 
दिन ।+कानड। मं ज्क किन दा जज कण लि २-3 ब 5: दा हिल दैख मिड बन 5 
लसा रूनच्नान दा सुदादा हुदगा के छुद्धछावा लगा का उन पका हे 
८ वूच जाय [ पर एटा रुद्धा कला आर रू उन्दह नहा हो पाता। यांधा 


कप 
ध्८ पृवादय 


जी कुछ हे तो कर्मठ हैं । वस्तु के क्षेत्र में उनका प्रभाव अमेबष है| ठोस 
रुपया जो तमाम वस्तविकता का आज प्रतीक है उनके इशारे पर यहाँ से 
वहाँ होता रहता है | इस तरह गाँधी जी बोद्धिक के लिए एक चुनोती 
ही वने रहते ह। उस वोद्धिक के बनाये शास्त्र श्रोर चलाये सव शब्दों के 
आगे गाँधी जी मानों ऐसा प्रश्न-चिन्ह वमकर खड़े हो आते हैं कि हटाये 
हीं हटते | 

धर्मवादी श्रोर ईश्वर्बादी, जो संसार को बन्धचन मानकर उससे 
उत्तीण होना चाहताहै, गाँधी जी की तरफ आशा-मरी निगाह से देखता है | 
कारण, वह वहुत अंशों में ऐसे उत्तीर्ण और मुक्त पुरुष प्रतीत होते हैं । 
पवित्रों में वे पवित्र हैं; और जितेन्द्रियं, ओर संयमी, शोर महात्मा | पर यही 
पवित्रता का साधक उस समय गाँधी जी को नही समझ पाता जब वे राज- 
नीति के प्रपंच में दीखते है ओर तरह तरह के कर्म की विराद योजनाश्रों 
का संचालन करते 

दूसरी ओर संसार में ( उसके सुधार में ) लगे हुए ग्रकार-प्रकार के 
वादी और कर्मीजन इस कर्मण्य ओर प्रतापी पुरुष गाँधी को देखकर 
उत्साहित होते ६ं। जो वल उसने प्राप्त किया, जो लोक-संग्रह वह कर 
पाया, उसको श्रद्धा श्रोर ईपत्‌ ईपा से देखते हैं। जो सत्ता उन्हें इष्ट है, 
गाँधी जी को वह सिद्ध है| लोकनायकों में इस तरह वह मूध॑न्य है | 
फिर भी राज को लेकर तरह-तरह के जितने तन्‍्त्रवाद मिलते हैं, ओर 
समाज के निमित्त से नाना प्रकार के जो समाजवाद ओर साम्यवाद मिलते 
हैं, उनमें से किसी एक को छोड़कर किसी दूसरे का समथन गांधी जी 
से नहीं मिलता । राज की दिशा में यह गांधी चाहता है तो राम-राज्य 
चाहता दे, जिसके तन्त्र को किसी बेज्ञानिक भाषा में नहीं रखा जा सकता | 
समाज चाहता है तो ऐसा कि जिसमें किसी की कोई सम्भावना नष्ट न हो ओर 
सब स्नेह से रहें | धन रहे, धनपति रहें; श्रम रहे ओर श्रमिक रहें | राजा हो 
ओर वह चाकर भी हो, चाकर हो ओर वह राजा से कम न हो। इस तरह की 
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अवैज्ञानिक और भावुक बातें जो कवि को शोभा दें अरथ-नीति और कूठ- 
नीति के संचालक और समाज-निर्माता पुरुष के लिये अ्रय्पटी लगती हैं । 

यह आदमी जो शासन और व्यवस्था की तरह-तरह की समस्याओं के बीच 
मुख्य सूत्रधार की भांति घिरा रहता हे, हर सॉँम-सबेरे प्राथना में दोहराता 
है ; “यह संसार कागद की पुड़िया'"?, यह संसार भाड़ ओर माँखड़? | 
जो सं सार ओर समाज प्रत्यक्ष कमा के लिए एक ओर अकेला इष्ट हे वही 
संसार ओर समाज इस आदश (निष्काम) कर्मी के लिए शुन्यवत्‌ है। वे 
समाप्त ही चाहे होते हों, इस व्यक्ति को डिगने के लिए तब भी कारण 
नहीं है। 


इस तरह जीवन के विभक्त दर्शनों के लिए, अध्यात्मवाद ओर 
भोतिकवाद के लिये, गांधी 


एक ही साथ प्रश्न श्रोर समाधान हैं| राजनीति 
विग्रह भी है। लेकिन गाँधी जी उन दोनों के 
। वद विभक्त जीवन-नीति जिससे संसार ओर संसार 
हे अर चला करता ह६ . ग धीजी उसके लिये एकस 


जीवन की अलण्डता के, उसके ऐक्य के | साथ ही वह 





इस सत्य के कि जीवन संयुक्त, समग्र ओर सिद्ध है 
तो वर्दहा जहाँ वह नित्व है। अपने को उत्तरोत्तर सेवा द्वारा शून्य ओर 
प्राथना द्वार लीन बनाते जाना ही परिषृणता पाने का साधना-मार्ग है। 
इस मूल निष्ठा को पाकर फिर गाँधी जी का बस एक ही प्रयत्न 
रहा । वह यह कि वह अपने समूचेयन ओर तन को लेकर उस निष्ठा से 
र्त्सम हो जाब | इस एक आर अकेले सूत्र आर मन्त्र के स हार दह गाधा 
जो हर तरह हीन थे आज सर्वसम्मत रूप से जगत्‌ के मु 
गये है। 
इस सूत्र की हाथ में लेकर फिर उन्होंने अपने को 
ए्श त्र्ह्‌ छोड़ दिया ! हद हे जो हो | चिन्ता को ऋषपन सर रखन- 
दाला से कोन £ क्यों संग्रह, और क्यों अजन | चराचर जगत्‌ 


जादत उदाहरचु 


ट्न्प्स्द हा 


च्य 


ई। | 


ता | 
त्बार श््नञ्चो। का 
च् 


न्च्य्‌ ह* | $ ३ 


न्ट0 पु पूर्वो द्य 


बाला जागता हुआ बैठा तो है, तब उसके आदेश को सुनते रहने शोर 
वसा करते रहने से श्रलग मेरा काम ही कया रह जाता है ! 

ओर इस नीति से चलकर कुछ विलक्षणताएँ अनायास गाँधी का 
स्वभाव वन आयीं। वे उन्हें सामान्यता से श्रलग कोटि में ले जाती 
हैं| जैसे--- 

१--वह निर्णय तत्काल करते, तक॑ पीछे पाते हं। परिस्थितियों की 
शोर से अपने को नहीं समझाते। सीथचे स्वधर्म के बारे में अभ्यंतर से 
आदेश प्राप्त करके परिस्थितियों को तदनुकूल बनाने में लग ज़ाते हैं | 


२--श्रोरों के लिए सोचना करने से बचना होता है | गाँधी जी के 
लिए सोचना ही करना है। सोचने ओर करने के बीच कोई अन्तरयाल 
हीं थ्रा पाता | क्‍ 
३--परिस्थितियों को उनसे उत्तर मिलता है। कारण, परिस्थितियों 
की भाषा में वे कभी सोचते ही नहीं । परिणाम यद कि कोई परिस्थिति 
उन पर टिकती नहीं, उन्हें घेरती नहीं ओर वे सदा गतिशील हें । 


४--अ्रशक्य शब्द उनके कोप में रद नहीं जाता, क्योंकि आदमी के 
हाथ घम और तदनुसार कम ही है, फल नहीं | 


५--कम की सीमा है | उस सीमा को संकल्प पर क्यों लिया जाय १ 
इसलिए, सत्संकल्प को कभी ढीला करने, उसमें विकार या आरोप लाने 
का अवसर ही नहीं है । 


मूल श्रद्धा की इस भूमिका से आरम्भ करके, निरन्‍्तर अभ्यास ओर 
साधना के सहारे, एक ऐसी श्रगमता ओर अडिगता उन्होंने प्राप्त कर 
ली है जो बढ़े-से-वड़े संकट में उनका साथ नहीं छोड़ती | मनुष्य में से 
उनका विश्वास कुछु या कोई नहीं तोड़ पाता | चार ओर छुल कपट है 
मारधाड़ है, लूट-खोट है, उसका बर्बर-से-वबर रूप सामने है 


हे ही 
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|! उस आदमी को गांधी जी इस कोशिश में छोढ़ नहीं सकते कि 


भी 
उसमें के असली (देवी) मनुष्य को वे जगा सकेगे | 


इस तरह इस दुनिया में रहकर गांधी जी मानो सदा परीक्षा में हैं 
ओर उनके हाथों में राजनीति भी सदा परीक्षा में है। आज तो परीक्षा 
विकठ है | भव भारत ओर पाकिस्तान दो अलग राज्य हैं और ब्रिठिशः 
राष्ट्रपरिवार के अंग हैं | ऐसा जब हो ही गया तो उस पर सोच-विचार 
करना बेकार है। बैसा राजी से हुआ | दोनों राजनेतिक पार्थ्याँ, 
लाचार होकर ही सही, ब्रिटेन के साथ उस विभाजन को मानने 
को राजी हुईं | उसके बाद जो हुआ उसकी भयंकर॒ता जताने को शब्द 
नहीं मिलते | आग ऐसी जली कि सदियों के सम्बन्ध स्वाह्य हो गये | 
वैर ओर बदला धर्म बन आया | दुनिया का धम तात्विक तो :नहीं हो 
सकता; उसे तो तात्कालिक होना पड़ता है। इससे शास्त्रों की सीधी. 
उपदेश की बातें उसके लिए असंगत होती हैं। इस तत्काल-घर्म का 
अलग ही शास्त्र होता है। ओर क्‍या अनगिनत शूरवीर, नेता और 
नायक नहीं हो गये जो शस्त्र लेकर रण में जूके हैं ओर इतिहास ने, 
काव्य ने, नाना महिसाओं से जिनकी मण्डित किया है। वह आग अब 
भी अतीत की नहीं वन गई है, बुकी अभी नहीं है, जल ही रही है, 
आर गांधी जी उसके बीच में हैं | | 

ओर दुनिया की क्‍या हालत है ! किसी अखबार का कोई कोना 
काफी है कि उस बारे में आपके भ्रम को तोड़ दे | मानो बेदस वेग से 
वह चली जा रही है विस्फोट के मुह में। राजनेता, जो समझते हैं कि 
वे दुनिया को चला रहे हैं, भीतर सन्देह, भय, ईर्प्या और बैर को पोस रहे 
हैं। मानो चारों तरफ वारूद भरी है जो भभकने भी लगी है | दस लौ का. 
इन्तजार है कि कब भक से भड़क उठे । एटमबब्मा के जमाने में तैयारी 
वी बात क्या की जाय £ एटस-रर्मा है, तो उसके आत-पास हाइड्रोजन: 


दाक्प >> ५ प््ि लेती ज््‌ सकने न श्जा बा जक बज द्र्क्फ न बल 
दस जरा सलता-जुलता दूसत इजाद ना ता कम नहीं ह ! 


शेर पूर्योदिय 


इसके मुक्तावले दूसरी तरफ आधी से ज्यादा दुनिया में धन का 
दिवाला है ओर नाज का अकाल है। मुल्क हैं जो साहूकार हैं ओर 
अनाज से भरे-पूरे हैं। पर यही मोक्का क्या व्यवसाय के लिए. भी अचूक 
नहीं है १--बह व्यवसाय जो सहायता को धर्म समझता है, साथ ही सोदे 
को अधम नहीं समझता ! 


दुनिया की ओर देश की ऐसी हालत की क्ुल्लस के वीचों-बीच गाँधी 
जी बैठे हैं। अहिंसा उनका धर्म है, दर्शन है, नीति है, सब कुछ है। 
लेकिन यह अहिंसा उस दुनिया के लिए है, जो हिंसा से काम लेती आई 
है। जिसका ईमान अब भी हिंसा में है, जो धर्म और ककत्तंव्य की राह 
से हिंसा में पहुँचती है, जो बहादुरी ओर पराक्रम उसी में देखती है, जो 
समभती है कि अहिंसा सिफ जीवन की चुनोती से बचना श्रोर भागना है । 
स्थिति इतनी विषम है कि अहिंसा कुछ वैसा ही हिकारत ओर मजाक का 
शब्द वन गया है जेसे कभी नात्सी? ओर “फासिस्ट' शब्द बन गये थे ! 

वह सब ठीक, लेकिन गाँची तो गाँधी ही हैं | इतना ही नहीं कि वह 
डिगेंगे नहीं, डिगे नहीं हैं; बल्कि यह भी कि किन्हीं भी परिस्थितियों में 
वह अपने को अनुपयुक्त न होने देंगे, न कभी हारेंगे | ' 

आज परीक्षा है | उससे जेसे सारी राजनीति को आगे राह मिलेगी | 
कसोटी पर मानो यह प्रश्न है कि हकूमत की क्‍या यह अधिकार है कि वह 
जनता पर अपने मन का या मत का सांचा डाले ? या कि राज्य का धर्म 
है कि जनता को अपने विविध मत, जाति, विधि ओर वर्ग के भेद के साथ 
ज्यों-का-त्यों स्वीकार करे ! शासन प्रजानुसारी होगा कि राज्यानुकूल ! यह 
प्रश्न भविष्य के लिए अत्यन्त गम्मीर है। उसको इस रूप में रखा जा 
सकता है कि क्या राज्य (स्टेट) या सत्ता के ऊपर कुछ अंकुश हे, या नहीं है ? 
है, तो क्या वद अंकुश स्वयं वह प्रजा ही नहीं है, जिसका प्रबंध ओर 
शासन का दायित्व वह राज्य लेता है ? पाकिस्तान श्रीर भारत के बीच 
र्ट्रद्देत का सिद्धांत जो कसोटी पर चढ़ा हुआ है उससे मानो श्रागें के 
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लिए हमें यह निर्णय भी प्राप्त हो जायगा कि क्‍या कोई स्टेट ([]80०0/9- 
70) मतवादी हो सकती है १ साथ ही इस प्रश्न का भी निव्य हो 
जायगा कि सत झोर विचार की एकता अनिवाय ( ]'0वातापंता) ) 
होकर किसी राज्य के लिए क्या बेध ओर जायज्ञ ठहराई जा सकती है !१ 

आज तो मानो तंत्र के ओर जन के बीच लड़ाई है। तंत्र के लिए 
जन को रहना होगा ओर फम्रोंका जायगा १ या जन के लिए तंत्र को बनना 
होगा, नहीं तो मिव्ना होगा १ इसका निपथारा होना है । 

गाँधी जी किसी सरकार के प्रतिनिधि नहीं हैं। वह तनिक भी 
सरकारी नहीं हैं। फौज नहीं, पुलिस नहीं--सत्ता का कोई चिन्ह नहीं। वह 
निरीह जन के प्रतिनिधि हैं, उसी के प्रतीक हं। सच में तो इस या उस, 
कांग्रेसी या पाकिस्तानी, या हिन्दू या अंग्रेज़ी दक्कूमत की प्रतिष्ठा से उनको 
वास्ता नहीं है । वह तो सव सरकारों में, ओर ज़रूरत होने पर उन सरकारों 
के विरोध ओर प्रतिरोध में, जन की ओर श्रम की प्रतिष्ठा करना चाहते 
हैं। यह उनका काम शांति का समझा जाय या क्रांति का समझा 
जाय, एक क्षण के लिए भी नहीं रुकता है। ओर यह काम वह राम 
का काम समझ कर करते हैं। य्गनी वह निरा राष्ट्रीय नहीं है, ऐहिक 
और रामसिक नहीं है; वल्कि मानवीय, आध्यात्मिक और चिरंतन है । 
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गांधी मानवता की वही अन्तस्थ ध्वनि है | उसे पहचान लिया मय 
है। वह जागरूक हैं ओर मन्द नहीं होगा । बीच के राजकारण के चत्र 
में भी वह नही घिरेगा । वह स्पष्ट, इृढ ओर ऊध्वे, जगा ही रहेगा। ओरो 
उसे जेल में रोका जायगा तो यह कृत्य ही स्वयं उसकी जगह वोलेगा | 

आगामी विश्व-व्यवस्था की इस समय चर्चा है। लेकिन प्रिटेन 
अमरीका या किसी ओर देश का शासक, जो अपने राष्ट्रीय स्वाथ की माषा 
सोचता ओर चलता रहा है, क्या विश्व-शांति और विश्व-व्यवस्था के सम्बन्ध 
में किसी दूसरी बुद्धि या जत्ति से निशय ले सकेगा ! आज अंग्रेज़ है, अम 
रीकन हैं, जमन है, जापानी है--वह कहाँ हैं जो आदमी है ! सब अभ्यास 
हैं कि अपने को इस-उस देश का मानें ओर वाद कहीं अपने की आदर्म 
मानें | वह व्यवस्था क्‍या विश्व-बन्धुत्व लाने वाली होगी, जहाँ हर 
व्यदस्थापक अपने देश के स्वार्थ का प्रतिनिधि होगा १ क्या इस प्रकार की 
मन्‍जणा वड़ी शक्तियों को ओर मजबूत ओर छोटी शक्तियों को पराधीर 
रखने काही साधन न हो जायेगी ? क्या ऐसी परिषद्‌ में से शान्ति या 
व्यवस्था आ सकेगी ! 

ऐसे समय गांधी ही है जो प्रकृत-मानव का पन्चु लेकर खड़ा है | 
कया गांधी ने नहीं कह दिया कि दिंसा से मिलने वाला स्वराज्य उसे 
नहीं चाहिए १ ऐसा राज्य सवका स्व-राज नहीं होगा । आत्म-शासन नहीं, 
किसी-न-किसी रूप में वह पर-शासमन ही होगा। क्या गाँधी ने हमेशा स्पष्ट 
नहीं किया कि उसका कम देश के लिए नहीं, मनुष्य के लिए है; आर बह 
राजनेतिक नहीं, धामिक 

युद्ध जब यह शान्त होगा, देश आपस में निव८ चुके होंगे, तब 

विजयी पक्ष को अपना हिसाव जनता के ह्ार्था तापना होगा | या तो युद्ध के 
परिणाम स्वरूप साम्राज्य महय-साम्राज्य होंगे ओर औसत मनुष्य दुगना 
जकड़वन्द होगा या फिर राष्ट्रीय स्वार्थ की भाषा में सोचने वालों को 
विश्वनयरिभाषा में रहनेवालों के लिए जगह खाली कर देनी होगी | हर 


हालत में, इस त्रिभ्ुुजात्मक युद्ध को विजयी मुजा को, अब नहीं तो फिर, 
शेप तीसरी भुजा से निवयना होगा | रा 

यही तीसरी भुजा निहत्थी है, क्योंकि उसके पास काम करनेवाले 
दो हाथ हैं| दुःख उसका वल है | वह धरती से लगी हे, क्योंकि इसी में 
से सब उठते ओर श्रन्त में इसी में श्रा मिलते हैँ | सिर ऊँचा करके जो 
आज शासक वना है ओर धमक के साथ धरती पर पेर रखता हे, 
आखिर बह भी धरती का है ओर उसी में थ्रा मिलेगा | इसलिए इन घरती 
वालों का बल अहिंसा है। क्‍योंकि कोई उनसे पर नहीं, सब अपने हैं | 
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इसलिए उनमें बेर नहीं है, पक्ष नहीं हे। क्या इच्चलेंड ओर क्या जमनी--- 
ये अलग-अलग नाम तो काम चलाने भर के लिए हैं| धरती माँ को सब 
एक हैं। उसे इज्जलेंड-जमनी में अन्तर नहीं | दोनों लड़ते हैँ, इसलिए दोनों 
भूल में हैं, क्त्रोंकि दोनों घरती को उजाड़ते हैं| इस तीसरी घुजा का एक 
ही धन, एक ही वल ओर एक ही नियम है--वह है श्रम | ऊपर वालों के 
विलास के ओर बेर के सब खेल धरती से लगे लोगों के सतत अम पर 
चलते हैं | इस भुजा का धर्म सदते रहना और मेहनत करते जाना है। . 

गाँधी ओर कुल नही है, मानवता के इसी अन्त-स्वरूप का प्रतिनिधि 
है| वह म्नुषध्य-जाति का अन्तमन है। उसे कुचल कर लड़ा जा सकता 
है, उसकी टाला जा सकता है, अनसुना किया जा सकता है। पर अन्त 
में उससे सुलमना ही होगा। उससे अपना हिसाब साफ़ किये बिना गति 
नहीं । इसमें कितने मी दिन लगें, पर होनद्वार यही है। क्‍ 

बात कुछ बड़ी मालूम होती है | पर यह भूल है कि गांधी मर कर 
मर जायेगा । शायद अशरीरी होकर वह ओर प्रवलता से जीयेगा | स्वयं 
लुपत देकर जनता के अन्तमाँवों में व्याप्त होकर वह एक ऐसी शक्ति 
बन उठेगा कि यदि उससे पहले शासकों ने उससे निबयरा न कर लिया 
दोगा तो फिर वह शक्ति, श्रप्रतिरोध्य और दुर्निवायं, अक न सकेगी 
ओर किसी की सुनेगी भी नदी । गांवी-पुदप के हाथों जो संबत है, जनता की 
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प्रकृति से मिलकर वही उद्धत और दुद्ध प हो उठेगा | तव जो न हो जाय 
थोड़ा है | जन-सन तव एक अन्धे वेग से उमरेगा । उस वाढ़ में क्या-क्या 
न तहस-नहस हो जायगा, कहा नहीं जा सकता । 

पर वह संभावना शुभ नहीं है। विवेक में से ही मुक्ति आयेगी। 
आवेग तो नवीन वन्धन की सृष्टि कर उठेगा। इसी से गांधी के जीवन के. 
प्रभाव के दो पक्ष हैं। एक ओर उन्होंने लोक-चैतन्य को जगाया है, तो 
दूसरी ओर उसी के उफान पर छोटे भी डाले है। कही भी गसी को भड़कने 
नहीं दिया है। जब तक रोप की अग्नि विवेक की शाॉँति नहीं बन गई हे, 
गांधी ने उसे दवाया ही है। 

राजनीतिक वग के लिए यह अनहोनी वात है । जिस शक्ति को. 
चेताकर राजनीति अपना काम चलाती है, उसी को अस्वीकार करके: 
गाँधी ने अपने नेतृत्व का निर्माण किया है। क्ोघ, खद्धों, दूं प आदि 
भड़काकर सब कहीं राजनीतिक दल अपने को संगठित ओर सशक्त 
बनाते | अकेले गांधी ने ऐसे सव दलों की विजित करके भी जीवित 
किया है । शासकों के लिए गांधी के प्रभाव का यह पहलू बहुत क्रीमती. 
हैं, यद्यपि राजनैतिक उस पर दंग हैं। 

इस प्रकार जनता के साथ अभिन्‍न ओर उसका परम-प्रिय होकर भी 
गांधी उसका शास्ता है । वह शासकों की भाषा में दूसरे शासकों के साथ, 
निबय सकता है। यह सुविधा गाँधी के साथ ही सम्भव है । अन्यथा 
लोकनेता (728770&7ठ70 7,७5८0७75) लोक-शासित भी द्वोते हं.. 
आर शांति चचा में वे विशेष सहायक नहीं हो सकते | गाँधी पूर्णतया आत्म 
शासित है, इसलिए वह सर्वोच्च शासक-कोटि का व्यक्ति है | शासकों 
आर नायकों की मंत्रणा में गांधी सिद्धान्तवादी नहीं जंचेगा। आधुनिक: 
राजनेताओं (700]07?ठ6ां5) से गाँधी इसी ऊगह अलग है | वह 
अत्यन्त व्यावह्मरिक है ओर उँगलियों से काम करना जानता है | वह 
अमिक है ओर काम-काजी है। वह मुद्द की दात पकड़ता है और वौडि' 
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घुमावों में नहीं पड़ता | बह आरादश की चर्चा से काम की वात को ग्र॒लग 
कर सकता है | थअ्मरीकी विल्सन की तरह आदरशंवादी योजना में उसका 
वहकना या उसको वहकाना संभव नहीं है। वह स्वप्नदर्शी होकर भविष्य 
के लिए बतमान को नहीं टाल सकता, न अल्पदर्शी राजनीतिज्ञ की तरह 
वतंम्नान के लिए भविष्य को क्लीमत में दे सकता है। 


उसकी नीति स॑धी है | श्रढ्विंता के लिए उसे चर्चा नहीं, च्खो 
चाहिये । सानव के विपम सम्बन्ध भावना मात्र से सम ओर शुद्ध न होंगे, 
उसके लिए, कर्म चाहिए, | कम यानी श्रम | उद्यादक अश्षम को केन्द्र मान 
कर हमें अपने लिए. नवीन अ्र्थ-व्यवस्था का निर्माण करना होगा । इससे 
घन केन्द्रित न होगा। एक ओर दरिद्रता का प्रमाद और दूसरी ओर 
विलास का आलम उससे समाप्त होगा । संग्हीत धन से ओऔरों में देन्य ओर 

विपति में दंभ बढ़ता है| इस तरह लोम ओर & प्‌ का चक्कर चल 
पड़ता है। तब अस्त्र-शस्त्र तैयार होते हैं, जिससे सम्पत्ति की रक्षा ओर 
वढ़वारी की जा सके । इस सम्पत्ति को मूल में लेकर शासन-संसस्‍्था का 
जन्म होता है। अपने ओर प्रजा के बीच छोटे-मोटे सम्पत्तिशालियों ओर 
अधिकारियों की श्रेणी पेंदा करके शातन अपने को अनिवाय॑ बनाता है | 
विभाजन हकूमत का मन्त्र है। ऐसी अवस्था आने पर श्रम की क्रीमत 
'लगभग समाप्त हो जाती है ओर चाठुकारिता ओर चठुराई की क्रीमत 
बंद जाती है | श्रमिक दलित होता है ओर हक्काम के स्वार्थ में साधनभृत 
होकर श्रमहीन अपने लिये प्रमुता प्राप्त करता है । ऊपर के लोग तब समय 
काटने ओर खाना पचाने के लिए तरह-तरह के उपाय सस्‍्वते हैं आर 
अ्रमिक्र को पसीना बढ़ा कर भी समय आर खाना नहीं जुटता। यह वेयम्य 
जीवन के प्रकृत मूल्यों को भुलाने से पैदा होता दे ओर गांधी का प्रयत्न 
उन्हीं मूल्यों की पुन; प्रतिष्ठा है। 

गांधी के जीवन में कोई जट्लता नहीं हे | व३ सदज ओर स्वच्छ 
है | दूसरे की बुद्धि उठ पर अपने लिए गोरखबन्चा सच सकती है, लेकिन 
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उसमें उलभान नहीं हे । उसका मूलभाव है श्रम ओर प्रेम | श्रम के बिना 
प्रेम विल्लास हो जाता है, यज्ञ नहीं रहता । वह ऐसे अकृताथ भी होता 
है| जो प्रेम भोग है बह श्रमहीन है ओर स्वार्थभय है | वही योग होकर 
कर्म रूप और पास्मार्थिक होता है| अम से चेतना स्वाधीन होती है ओर 
व्यक्ति निर्भीक बनता है। तब वह अपने को इन्कार करने की लाचारी में 
नहीं पड़ता ओर अपने भीतर के सत्य के स्वीकार में वाहरी किसी वल के भी 
प्रतिकार को उद्यत रहता है। ऐसा प्रेमी, यानी अहिंसक, सत्याग्रही होकर 
विद्रोही होता है । 
यह प्रकृत मानव-मान का पक्ष शासकों के विचार में कदाचित्‌ ही 
कभी उपस्थित होता हो। वे दफ्तरों द्वारा नक्कशों ओर अंक-गणनाओं से 
मानव-जाति की अवस्था का अनुमान कर अपनी व्यवस्था किया करते हैं | 
जनता उनकी फाइलों में रहती है। उसके सुख-दुःख के साथ उनके मन 
के आन्तरिक सूत्रों का विशेष सम्बन्ध नहीं होता । प्रकृत नहीं वल्कि मुखर 
पक्तु की ओर ही उनका ध्यान जाता है ओर तब या तो लोभ देकर या दमन 
द्वारा उसे चुप किया जाता है। इन शासकों की व्यवस्था में, अथवा युद्ध 
में, व्यक्ति एक अंक होता है ओर गणित के सूत्र से उन्नति नापी 
जाती है | 
दूसरी और भावुक लोग हैं जो समक्ष के व्यक्ति में विश्व देखते 
ओर वहीं अपने राग का केन्द्र बना बैठते हैं | ऐसा राग दप पर पलता 
है| अधिकांश जन इसी गणना में आते हैं। ये ही फिर शासित होते हैं । 
इन दोनों वर्गों में ऐक्यरूप, शासकों में शासक्र ओर साथारणों में 
साधारण,है गांधी | उनकी जनमन के साथ एकता स्थापित हुई है| फिर भी 
उनकी दृष्टि जनता की अनेकता के पार कहीं ऐसी थआंतरिकता पर है कि 
दायें-वायें अ्रसंख्य मरते हुओं, विलखते हुआ, के वीच भी उनकी गति, या 
उनकी सुस्कराहट, मन्द नहीं होती | वह निर्ममों में निमम है | शासक के 
समान बुद्धि की तटस्थता ओर भक्त के समान हृदय की आत्मीयता-- 
गांधी एक साथ स्वय॑ में दोनों का समन्वय हूं । 


२ पूर्वोदिय |। 


गाँधी अपने अकेले व्यक्तित्व में दोनों ते के संयोजक हैं। आदर्श 
ओर यथार्थ, स्वप्न ओर श्षम, धर्म ओर राजकारण, समस्वय ओर विश्ले- 
पणु | इससे इस युद्ध के अनन्तर, जब कि विश्वशाॉति परिपद्‌ हो, या 
जगतू-व्यवस्था के सम्बन्ध में विचार हो, गांवी की उपस्थिति वहाँ अनिवाय॑ 
है | गांधी न हुए तो उनकी नीति तो होगी ही । उस दृष्टि और उस नीति 
से अलग किसी दूसरी तरह मानव-हित-साथन ओर स्थिर शाँति का विधान 
हो सकेगा, यह सम्भव नहीं दीखता |. 


हू 
अगर गाँधी जी होते ? 


“जझगर गांधी जी होते ! -- यह ठाली की कल्पना कुछु इस आदत 
का परिणाम है कि हम गांधी जी की तरफ देखते रहे हैं। उत जिज्ञासा के 
सनूल में शायद यह भाव हो कि वह होते तो हमारे कन्धों पर हमारा ही वो 
नआ रहता। 

फिर भी आपने उस ढंग से वह प्रश्न सामने ला रखा है तो अनुमान 
को उधर ले जाना उपयोगी भी हो सकता है, ऐसा लगता है ] 

गांधी जी कुछ थोड़े काल इस घरती पर नहीं रहे | सामान्य से काफी 
ज्यादा उन्होंने आयु पायी ओर यह सारा जीवन सतत कमे से भरा रहा | 
दिक्नाम और वीमारी का लाभ श्रोतत से उन्हें वहुत दी कम मिला | उनके 
इस तमाम जीवन-विस्तार में, आदि से अन्त तक, एक सूत्र व्यापा हुआ 
देखा जा सकता है । जैसे गांधी जी का जीवन उतना अपना न था, अतः 
विखरा ओर वँटा न था; जितना भगवान्‌ का था, इससे एक लोकोत्तर 
लगन में पिरोया हुआ था । मानो एक सिद्धान्त, एक जीवन-नीति, एक 
जीवन-दशुन का वह प्रयोग मात्र था | उसका स्पष्टीकरण, चित्रीकरण था| 
मानव-वर्म का वह एक भाष्य था | ओर में मानता हूँ कि उस जीवन को 
विशाम ठीक दह्ां मिला जहाँ भाव ओर अर्थ की दृष्टि से गांधी-वाक्य भी 
विराम पर पहुंच जाता है। 


जीवन को यज्ञ बनाना होगा और झत्यु को उत्का अन्तिम अर्च्य | 


ते यही सन्देश गांधी जी ने अपने चरित्र द्वात लिखा और अपनी 


2 


न्य्र्त्यु 


व्यु द्वार उसको यथोचित विराम दिया । 


//] 


8६४ पूर्वादय 


जहाँ तक सिद्धान्त! का पहलू है, कोई प्रश्न गृढ़ नहीं वचता | जेसे 
हर कुछ गांधी जी के उदाहरण में खुलता हुआ देखा जा सकता है । 
समस्या--व्यक्ति की, समाज की या राज की--कौन ऐसी बचती है जिसके 
हल की तरफ संकेत वहाँ न हो | यों समस्याएं स्वयं मे समाप्त कभी होने 
वाली नहों है । ऐसा हो तब तो जीवन का अन्त भी हथ्या मानिये | इसीसे 
देखते है कि गांधी जी के उठने के बाद ओर आसपास समस्याएं, 
जैसे विकट से ओर विकटतर है हुई हैं | यानी समस्याशों का निपठाना 
उनका काम न था | थअिपनी समस्याएं हमें :रवय॑ झेलनी श्रोर चुकानी 
होंगी । यह आशा मूठ हमारी उन्नकनों को लोकोत्तर कोई अवतार 
ग्राकर सुलभायगा | नहीं, उसके लिए स्वयं हमको जूझना द्ोगा | अवतार 
वह नहीं है जो ड्रबते को तारता है| वह तो वह है जो स्वयं तिर कर 
ड्बते को तिरने की राह सुझा जाता दे 2 

इस तरह गांधी जी के जाते ही लगता है जेंसे अन्ची ओर अंधेरी 
ताकतों ने हमें घेर लिया है | श्रभाव तो कहीं रहता नहीं, चारों दिशाएं 
उसे भरने को टूट पड़ती हैं | गांधी जी के तिरोभाव पर भी सहसा लगता 
है ऊसे प्रकाश गया तो जाने कदहा-कहाँ से अन्यकार जगह भरने को आा 
गया हे | 


हू स्वाभाविक दी है। गांधी जी का वेग यदि पांव उखाड़ कर हमें 
अपने साथ वहा ले चज्ञा था तो अनिवाय है कि गांधी जी के जाने पर 
हम अपने पेर अपने नीचे पाए ओर देखें कि गांधी जी के नहीं श्रब तो 
दम अपने ही अनुसार चलना चाहते हैं| इसमें अ्रसंगत कुछ नहीं हढे। 
गांवी जी के रूते जो उनके त्याग पर चले, वे गांधी जी के वाद अपने 
भंग पर क्यों न आ्राजाते ? इस तरह, जान पड़ता है, गांधी जी अपने 
साथ अपनी राह भी लेते गये हूँ। अत दिग्दस्तान की कांग्रेस ओर उसकी 
स्वरानी सरकार उस तरझ से आज़ाद ओर बेलाग है। ओर यद अच्छा 
ट[द्द |! 


झगर गदथी जी होते ६२% 


लेकिन गांधीजी वेग के ही न थे। केवल वेग के लोग तो श्ाते हैं ओर 
चले जाते हैं। मानो वे किसी अन्धी वासना के प्रतीक होते हैं। इससे उनका 
मूल्य तामयिक रहता है। इतिहास उनके ऊपर से निकल जाता है| जेसे 
उनमें एक ही सतह होती है, विस्तार; गहराई व ऊ चाई नहीं, जो काल के 
तल को भेद कर पार भी फ्रेलती है। ऐसे लोग अन्धड़ उठाने के अलावा 
कुछ दन या बना नहीं पाते ! लेकिन गांधी जी प्रकाश के व्यक्ति थे। प्रकाश 
इतिहास जगाता है। वह सहखाव्दियों के आर-पार दीखता है | गांधी जी 
के साथ यह अनिवाये है कि राजनेतिक क्षेत्र में जो उनके साथ लगे दीखे 
वे ऋ्व दुविधा में लुटे ओर खोये दिखाई दें। और गांधी जी के तत्व के 
लिए वे रह जाय जो उनके साथ लगे नहीं रहे, वल्कि जो स्वयं होकर रहे 
इससे कुछ अलग ओर दूर रहें | कारण, वे वेग नहीं प्रकाश चाहते थे | 
राजनीतिक प्रद्नत्तियों में ऐसे लोग कम दीखेंगे | पर गांधी जी की लो ठुक्त न 
पायगी तो उन्हीं के वल पर | एक दिन होगा कि वह लो फेलेगी शोर ऊ ची 
उठेगी कि जगत्‌ उसके प्रकाश में अपना मार्ग पहचाने ओर आगे बढ़े । 

गांधी जी की प्र इत्तियां तो अनेक रहीं, पर प्रेरणा एक । समय-समय 
पर उत्त प्र॑ रणा ने अभिव्यक्ति की नवीन भाषा ली। पर निष्ठा सदा सत्यो- 
न्मुख रही ओर गांधी जी, देश या त्वराज्य किसी के खातिर, सत्वतीर्थ 
की अपनी याज्ना में विष्न नहीं स्वीकार कर तके | अर्दिता में से उन्हें सत्य 
पाना था। ऐसा था, इसीलिए नई-नई चुनौती उनके आगे आई ओर 
नित-नये कर्तव्य की पुकार उन्हें प्राप्त होती गई । पूर्णता से और पूर्णंता 
की ओर उनका प्रवाण रहा। कभी वह अपनी ही प्रद्ृत्त या अपने ही 
मन्तब्य की सीमा से नहीं बंधे | ओर इसीलिये उनसे स्वनात्मकू कर्म और 
उसके कर्मियों को नई-नई तक ओर नये-नये उृत्र मिलते चले गये | 


० 


है दल पृणुत बनकनक पे ञ्यो्‌ दतदते चलन रु 5 4 गा के... हैक. है आ बी 

यह एजुता स एशुततता का बार चंट्त चलन भसदहां गावाज़ा का 
विशेषता है | कभी वह जीवन अगुक धारणा (रूटीन) की निय मितता भे 
वसेपत कंना बह जऊाव पुक पार रूथआन) का निवानसतता मे 


पर घतु न्‍कार जज दनदोंन्पेय ७2< त्दा जस शः प्रवाई डी का >ब 
नशा घर | रूट का नवनद्ान्नव तदा उत्त स्फूत, प्रवाह आर दरदयाला 


रद पूर्वांदिय 


यनाये रहा | कभी वह जीवन जमकर कड़ा नही पड़ा | इस तरह प्रत्येक 
परिस्थिति ओर प्रत्येक सूचना के प्रति उत्तकी सर्जनात्मक प्रतिमा जागरूक 
ओर अचूक रही | जगत्‌ को नाना रचनाश्रों का वह निरन्तर दान करती 
चली गई | 
अगर गांधी होते'--तो निश्चय दो फरवरी की वधा जाते। वहाँ 
रचनात्मक कार्यकर्ता ओर दूसरे अहिंसक जीवन-नीति के विश्वासी जमा 
होने वाले थे। अनतेफ सूत्रों स्वतात्मक काय को पहले उन्हें एक सूत्र ओर 
एक आत्मा में गू थ देना था | वह देख रहे थे कि अंगोपांग फेल रहें हें, 
आत्मा सिंकुड़ रही है| देख रहे थे कि संगठन ऊपर जम रहा है ओर 
व्यक्ति तले दब रहा है। किन्तु अन्त में तो श्रदा की लेकर अद्धट रहने 
वाला व्यक्ति ही है, तंत्र तो जड़ ओर सामयिक है। इससे भारत को 
यदि उचरना है, ओर अ्रहिंसक स्चना यानी शुद्ध संस्कृति का फिर से 
नमूना वनना है, तो खंड-खंड फेली सूखी प्रत्ृत्ति में आत्मत्च दहकाना 
होगा | समग्र आम-सेवा का रूप निरखारना होगा ऐसे सेवर्कों को गांव- 
गांव में जा गड़ना ओर इस तरह सच्चे लोकतंत्र को धरती में से उगाने 
में लग जाना होगा । 
तो आंतरिक ओर तात्कालिक काम | 
लेकिन इसके बाद ? बचा में एकाघ सप्ताह के भीतर इस काम के 
पूरा होने के वाद 
मुझे मिश्चय है कि इसके वाद का काम उनके झ्रागे ओर भी 
अमाध दोकर स्पष्ट था | उस सम्बन्ध मे उन्हें रंचमात्र संशय ने था। न. 
रती चूक उनसे उस बारे में होने वाली थी | 
हिन्दुस्तान उनकी छाती पर एक से दो हुआ था । उनकी बोवणा 
थी कि किसी का इमान राष्ट्द्वेतः है तो मेरा राष्ट्रेक्श! है। में उसके 
लिए मर मिट्ठ गा ) लेकिन फिर भी कांग्र स को रजामंद! से हिन्दुस्तान बीच 
काथ गया | हिन्दू ओर मुखलमान, जिनकी एछता उनका बत रही, एक 


अगर गांधी जी होते ६७ 


दूसरे के गले पर छुरी लेकर टूटे | ऐसी नृशंस नर-ह॒त्या हुई कि कभी न 

३ होगी । करोड़ों आदमी घरवार से उखड़ कर बेघर ओर बेगाना हुए | 
गांधी जी की आंखों सामने यह हुआ ! लेकिन गांधी जी ने कहा, 
५हुकूमतें दो चाहे हुई, दिल दो नहीं हुए ओर नहीं हो सकते ।” गांधी 
जी तो जानते थे, देखते थे, कि सारी मानवता का दिल जब एक है, तब 
हिन्दू-सुसलमान भला कितने दिन अपने को एकदम दो मानकर जीते रह 
सकेंगे | यह तो बच्चों का खेल है ओर क्रोध ओर दं प की वन आई है। 
गुस्सा गिरेगा तब दोनों रो गे ओर गले मिलेंगे। तब पाएंगे कि दुई 
ऊपरी थी, भीतर का दल तो सदा एकता का ही प्यासा था | या 


श्रद्धा उनसे एक क्षण के लिए भी दूर नहीं हो सकती थी। इस 

लिए उन्होंने नहीं माना कि नए. बने हुए पाकिस्तान में से जिन हिन्दू और 
सिक्‍्खों को भाग आना पड़ा है वे वापिस वहां नहीं पहुँच पायेंगे | उन्होंने 
कहा कि पाकिस्तानी मुसलमान को साबित करना होगा कि वह इन्सान है। 
नहीं तो गांधी जी न खुद चेन लेंगे, न उसे चेन लेने देंगे। सब बर्बरियत के 
बावजूद वह अनुभव करते थे कि अगर भगवान्‌ है तो इन्सान में जरूर है। 
आज वह सोया है तो कल उसे जाग पड़ना है | इन्सान जानवर नहीं हो 
पायगा। हुआ हं, तो नहीं रह पायेगा। मुक्के तो उसके अन्दर के भगवान के 
आगे अलूख जगाये ही रहना है | इसलिए उन्होंने हिन्दुत्तान के हिन्द से 
कहा कि, जो भी हो, सुसलमान तुमसे कम इन्सान नहीं है ओर हिन्दस्तान की 
जान पर उसे वह सब अधिकार होंगे जो एक हिन्दू को हैं। वह अनथक 
पुकारते रहे कि ऐ हिन्दुओं ! हिन्दू धर्म को मारना नहीं चाहते तो मुसलमान 
: साथ सल्ूक दरतो | सही कि आग रूगी है, मगर यह तो और वजह 
लगी में और थ्ाग न लूगाओ। दीवानगी फैली है तो क्या दीवाने 
? यह मुह से कहां, ओर वात मनों न उतरी, तो अनशन के 


2॥ 
4 हूँ 
7 
हि का 
#०_-___ब, 
ख् 
| 
4] 

; 


हन्दुस्तान न चुसलमान का ज्ञान की तरफ से नह 


ध्प पूर्वीदिय 


जरा ढारस हो कि पाकिस्तानी मुसलमान के सामने उन्हें हो रहना है। 
ओर वहाँ सदा देनी है कि ऐ रसलेवाक को मानते बालो, ऐ. दीनदारो, 
बताओ कि क्या हिन्द को तुम यहाँ नहीं बसने देने वाले हो ? वताओ कि 
क्या हक़ है जो तुम्हारा है, ओर हिन्द का नदीं हों सकता ? कान वह 
दीन है कि जो यह बताता हैं ! हिन्द जब तक यहाँ आराम से नहीं रह 
सकता, सलामती से गुजर-बसर नहीं कर सकता, तब तक क्या तुम्हारा यह 
पृकिस्तान है १ क्या इस तरह वह नापाक नहीं ठदरता १! 

मेरे मन में रत्ती भर सन्देद्द नहीं है कि वर्धा को एकाव सम्ताद देने 
के वाद उन्हें पाकिस्तान जाना ओर वहां सच्चे इस्लाम का आइना पश 
करके कहना था कि इसमे देखकर कद्दी कि क्‍या तुम मुसलमान ही * 


हिन्दुस्तान और पाकिस्तान में शरणार्थियों की समस्या कितनी विक्रड 
रही, कहना व्यर्थ है | दोनों तरफ के अथतन्त्र को उसने ऋकमोर डाला | 
हकूमतों के पांव उससे डगमगाये रहे ओर अब भी डगमग है। शरणाथा 
जब तक हैं, ओर उनकी याद उनके साथ है, दोनों दृकूमतों की आपसी 
जलन ओर अनबन भी सो नहीं सकती | ऊपर समझते होते रहेंगे, नीचे 
आग भी सुलगी रहेगी। श्रन्याव में नींव डाल कर कोन इमारत खड़ी 
| है ? पाकिस्तान अगर मुस्लिम राष्ट होकर रहता और उठता हे, तो 
क्या वह मुकावले में हिन्द राष्ट्र का आप ही समर्थन नहीं बन जाता ? तब 
यहाँ हिन्दुत्तान में हिन्दू जातीयता (राष्ट्रीयता) की. बाढ़ क्यों कर उक् 
सक्रगा / इस तरद आपस का अलगाब आझार वंर-वराघर ही सत्य दा रहगा। 
यदि नहीं थे कर्मी तो थ्रव वे दो राष्ट्र होगे आर एक दूसरे के अदित मे 
गपना दित देखेंगे । 
साफ है कि अन्तराशिय उलकन इस समस्या के आस-पास उलककी 
ही रहेगी | हथियार के जार से इसका निवदरा हो सर्केगा, यह भ्रम हे। 
दुनिया अब इतनी एक दें कि किरई दो दकृपतों की लड़ाई दुनिया की 
लड़ाई बने बिना नहीं रद सक्रती | (रहती हे तो मान लेना दोग। कि व 


अगर गांधी जो होते ६६ 


ताकतों का स्वार्थ उनके द्वारा खेल रहा है | ) ओर तीसरे महा समर को 
अपने आंगन में न्योतते जेसी भबंकर भूल कोई न होगी | क्‍ 
गांधी जी सवाल की इसी जड़ में जाने वाले थे। जातीय द्वप को 
रहने देकर आगे खुशहाली ओर शांति के सपने की तरफ नहीं वा जा 
सकता । हकूमतें इस काम सें वेकार हैं| विद्व प वद्या सकती है, उसे वे काट 
नहीं सकतीं | हद सते चाहे- अनचाहे स्थापित स्वार्थ बन रहती है। इसलिए 
उनके आस-पास द प मंडराता ओर पुष्ठ होता है । पर जनता तो द्ृवप में 
फकती ही है, इससे वह जानती है कि द्वप असली चीज नहीं | गाँधी जी 
, के मन में तव था कि जनता, पाकिस्तान की या हिन्दुस्तान की, अन्त में 
उनकी वात सुनेगी । आखिर सरकारें जनता के हाथ की पुतली है| इससे 
जनता के वीच में जाकर जन-मत को चेताना होगा | कोई सरकार जन-मत 
जागने पर उल्टी चल रुकती ही नहीं है | इसलिए न उन्हें हिन्दुस्तान की 
हकूमत की तरफ न पाकिस्तान की हकूमत को-तरफ देखना था। सीधे आदमी 
के दिल के दरवाजे खट-खयाने में उन्हें लग जाना था। में निश्चित हूँ कि 
यदि गांधी जी होते तो अ्न्तराष्ट्रीय राजनीति की विद्ञात पर, अयने ऋणड़ों 
2 में, हिन्दुस्तान-पाकिस्तान झुदरों के मार्निंद चले नहीं जा सकते थे | - 


यानी, दूसरा काम गांधी जी का अवश्य ही यह होने वाला था कि 
हिन्द आर सुसलमान शरणार्थियों को ढारस दें, दिम्मत दिलाये; और ऐसा 


७ 
रु 


लोकमत पेदा कर, हिन्दुस्तान से ज्यादा पाकिस्तान में, कि शरणाशथों 
अपनी-अपनी जगह ओर अपने-अपने धंधों से वापिस आा वसें। दोनों 
जगह उनके धमंस्थान सुरक्षित ओर नागरिक अधिकार समान रहे 


सकम+म जनम. 


ठतीतरी बात, जिसके सम्बन्ध से वह करनी शिथिल नहीं हो सकते थे, यह 
थी कि शासन कईी सेनकता ओर उत्तावाद की ओर न बढ़े। अन्त 
हकूमत को झपने आप में अनावश्यक हो रहना है । इससे व्यवहार में 
उसकी उत्तरोत्तर उती ओर ले जाने पर व्यान रखना होगा। इस तरह 
वफेन्द्रीकरण नहीं, सत्ता का, कर्म का, विक्लेद्रीकरण इश हे | श्रधकाधिद 


4 ८ 


ध्स द पूर्व 


जरा ढारस हो कि पाकिस्तानी मुसलमान के सामने उन्हें हो रहना हे 
आर वहाँ सदा देनी हे कि 'ऐ रसलेवाक को मानने वालो, ऐ. दीनदा 
बताओ कि क्या दिन्द को ठम यहाँ नहीं बसने देने वाले हो ? बताओ | 
क्या हक़ हे जो तुम्हारा है, ओर हिन्द का नहीं हो सकता ? कान र 
दीन है कि जो यह बताता है ! दिन्द जब तक यहाँ आराम से नहीं + 
सकता, सल्लामती से गुजर-बसर नहीं कर सकता, तब तक क्‍या तुम्हारा ८ 
पकिस्तान हैं * क्‍या इस तरह वह नापाक नहीं ठदरता !' 

मेरे मन में रत्ती भर सन्देद नहीं है कि वधा को एकराथ सप्तात 
के वाद उन्हें पाकिस्तान जाना ओर वहां सच्चे इस्लाम का आइना पे: 
करके कहना था कि इसमें देखकर कही कि क्या तुम मुसलमान ही ! 


छा] 
र्द 


हिन्दुस्तान ओर पाकिस्तान में शरणाथियों की समस्या कितनी विक 
रही, कहना व्यर्थ है | दोनों तरफ के अ्र्थतन्त्र को उसने ककमोर डाला 
हकूमतों के पांव उससे डगमगाये रहे ओर अव भी डगमग हैँ | शरणा» 
व तक हैं, ओर उनकी याद उनके साथ है, दोनों हृकूमतों की आपर 
जलन ओर अनबन भी सो नहीं सकती | ऊपर समझते होते रहेंगे, नी 
आग भी सुलगी रहेगी। अन्याय में नींव डाल कर कोन इमारत खड् 
रही है ? पाकिस्तान अगर मुस्लिम राष्ट्र होकर रहता ओर उठता हे, : 
क्या वह मुकावले में हिन्दू राष्ठ का आप ही समथन नहीं वन जाता * ते 
यहाँ हिन्दुस्तान में हिन्दू जातीयता (राष्ट्रीयता) की. बाद क्‍यों कर 
सक्रेगी ? इस तरह आपस का अलगाव ओर बेर-विरोध ही सत्व दो रहेगा 
यदि नहीं थे कभी तो अ्रव वे दो राष्ट्र होगे ओर एक दूसरे के अद्दित : 
अपना हित देखेंगे | 
साफ है कि अन्तर्सटीय उलझन इस समस्या के आस-पास उलभ 
ही रहेगी | हथियार के जोर से इसका निवथरा हो सकेगा, यह प्रम है 
दुनिया अब इतनी एक है कि किल्‍्दीं दो दकूमतों की लड़ाई दुनिया के 
लड़ाई बने बिना नहीं रह सकती | (रहती है तो मान लेना होगा कि बईड 


अगर गांधी जो होते 


23 
23 


| 4्र 


ताकतों का स्वाप उनके द्वार खेल रहा हैं | ) आर तासर महा समर 
अपने आंगन में न्‍्योतने जेती भयंकर नूल कोई न होंगी | 


६] 


बराक» न री ४ वकील अविनाका, फ जग मल सर>-स०---+++-क | पक ज््ञ्ल्क ० हि न्जंऊ | कं य् बा कक नर] 
यांघां जे उदाल का इस। जड़ ने जान वाल थ।| जातांयथ द्वप का 
जि 


अल है ९ के नल ति के सपने की तरफ नहीं वा ज 
रहने दकर आग उजुृशहाला आर शात के सपन का तरफ नहा बहा जा 


सकता | हृकुमते इस काम सें वेकार हं। विद्व ८ वद्मा सकती हैं, उसे वे काट 
नहीं सकती | द मतें चाहें-अनचाहे स्थापित स्वार्थ बन रहती हैं। इस|ल 


४ /- 


छत 


हक यूं प्‌ संडराता ० हुए पथ पु ठ्हो जज जनता पर्स 
उनक् आतन्यवात इ ५ सडराता आर घुट €्‌ पर जनता ता छ पर न 


> री :0 ८ कअ 5-2० 5 विजन 2 जानत॑ «३ क्कि के 5७. ...( 
फ कती हां हुं, इतततस वह जानता है क्र छ पर अतला चांज नहा । गधा जा 
के मन ने तय था कि जनता, पाकिस्तान की या हिन्दुस्तान की, अन्त में 
कम 8३ ज_+क सु बनवा, रूचद किन्यकम ऋआच्र हा थ् ५ पुतर्ल > 22००७ 
उनका दांत सुनगा | आदर सरकार जनता क द्ाथ का पुतला हैं] इततस 


। 
से रन जाकर जनन्नत का चउताना द्वगा | काइ सरकार जन-भमत 





पर उल्या चल ठकती ही नहीं द्वं | इसालए न उन्हें [हन्द्रस्तान का 
हकूमत का तरफ न पाकिस्तान का हकूतत का.तरक्न दखना था। साथ आदना 
के दिल के दरवाजे खज्-खदाने नें उन्द लग जाना था| में निश्चित हूँ कि 
यदि गांदी जी होते तो अन्तरा््टीय राजनीति की विद्ञात पर, अपने ऋणगड़ों 


को छोट में, हिन्दुत्तान-याक्त्तान जुहरों के मार्निंद चले नहीं जा सकते थ | 


यानी, दसया काम गांधी जी का अ्रवश्य ही यह होने वाला था कि 


हक. जल न्न्गकूण श्ण तय न्क्ा न्क् च्म्ञ 2०--गहन। शुक--जकके.. फ-कइुकि ०5 हक 
हुन्द ऋर चुसलनान राषच्जाथदा का दारत 4, हन्नत दलाय ये; और ऐसा 


लोकनत पेंदा कर, इन्दुस्तान से ज्यादा पाकलान में, कि शरणाथों 


5 ही झा ञ् त्प्रर ञ्र्प्‌ पु प्‌ मी दादि हम दया गी _ 
अपनी-छझारनी जगह ओर झयउने-अपने घंधों में दादिस आा बमें। दोनों 
कजिणजर अल 0:22 | पक अप 


व हैं| कु >ग<रू <+ सपनो ६. च्त्तं 72 60 इ नागर श्र्य का संच्ाद हे | 





पा जा ५ चर चर 
तय वात, ऊतक उन्चन्यस व करना न्ापल नहा हा उकते थ, यह 
व्य 
अ् मन । ७५ ह आयशांभभगांऋ0ह समरणण४ मु व का. २नहका “॑नन्‍ॉक--+००न+--ुत 232 4च-म०_- हक 3>न-- ही अर [र व्नला कक 29 कर 
5 + + अच्वत कटा ₹| «३७८५४ 4६६६ एए५,७।४“० का सर्च थ ५८2 | ट्न्त 5 | 
न ०38 उडी पक, तक मनओ त्ना गये - 
हझूनते की कान दखाज थे ऋेनाॉवर-क दो बचना है । इतने ब्ययवहार त् 
बाण ज् ४5 2 बाप कर कर 
उसका उच्तर्त्तर उसे ऋार ले ऊान 5फच ब्दानद रूदना हाभा। इन तरह 
कि 
ध > € >> चल कि 
पान्द्ररुस्‍ण ना, तत्ता का, कने का, वकन्द्रकरण इइ इ॥। झ पका धिल 


१५०० पूर्वांदिय 


हमकी लोकचेतना से काम लेना ओर परस्पर सहयोग को उभार कर चलना 
है। नहीं तो मानव-शक्ति तल में जड़ी-भूत रहेगी ओर रगड़-फगढ़ ओर 
प्रतिस्पद्धों से नाना समध्याएं उसन्‍्न करेगी। तब हृठात्‌ पेसे के जोर से, 
यानी स्फीति ([782907) पैदा करके, सरकार को अपने को कायम 
रखना ओर बड़ी-बड़ी योजनाओं के नक्शों के फेर में जनता और उसके 
सवाल की डाल रखना होगा । 

कंट्रोल को गांधी जी कुछ उसी तरद की वला मानते थे। ये आदमी 
को असहाय ओर सरकार को सब-सहाय बनाने की दिशा का कदम है। 
इसी राह आगे चलकर सरकारों को अंतर्राष्ट्रीय स्वधा में उतरना पड़ता है 
ओर युद्धोद्योगों की तैयारी बांधनी पड़ती है। भीमोद्योग भी कुछ उसी तरह 
की व्याधि हैं। उनसे स्थापित स्वार्थां की गिल्टियाँ कुछु इस तरद उपजती 
हैं कि श्राखिर एक ही उपाय रह जाता है ओर वह साव॑तान्त्रिक राज्य की 
स्थापना । उसी को दूसरे शब्दों में कहेँ स्टेट केपीयलिज़्म'। भीमोद्योग से 
पदार्थ की बहुतायत तो होती है, लेकिन उसका अधिकांश स्टेट की कृत्रिम 
बुभुक्ञाओं को भरने में जाता है ओर शेय वितरण की विपमता ओर कठि- 
नत। के कारण यथास्थान नहीं पहुंचता | इस तरह भीमोद्योगों से जब कि 
एक तरफ अभाव की समस्या दूर नहीं होती, तब वर्ग-विग्नद और वर्ग 
विद्वं ५ की नई समस्या और उत्तन्त हो जाती है | यही घरती है जिस पर 
उन सनाओं की खेती होती है जो जाने अनजाने एकछुत्र सत्ता को 
अ।नवाय बनाती हैं । 


गांधी जी कभी यह स्थिति नहीं श्राने देने वाले थे कि अधिकार तो 
सब सरकार के पास रहें ओर जनता के पास सिफे कतंब्य | अपनी वाणी 
से और कर्म से वह बरावर वातावरण में यह भावना भरते रहते थे कि 
राजा तो सेवक है ओर प्रजा मालिक है। अफसर नौकर है ओर जनता - 
उसको वेतन-देनेवाली । इस तरह अधिकार सव जनता के पास हैं, और 
अफसर के पास केवल कतंव्य । राजा ओर प्रजा के बीच सेवक और सेब्य 
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का सम्बन्ध बदल कर उल्टा हो जाय, राज्य जनता की सेवा करे तो नहीं 
वल्कि उससे सेवा चाहे,--यह गांधीजी एक क्षण के लिए. नहीं सह सकते 
थे | नूखी ओर नंगी जनता के प्रतिनिधि होकर वह सरकार से जवाब 
तलब करने वाले थे | इसी अर्थ में तरकार के वह संरक्षक ओर सहायक 
थे) अन्यथा क्‍या निरंतर ओर सतत वह कषागी ही नहीं रहे ? वही थआगे 
भी रहने वाले थे। सरकारों को सदा ही उनसे थराते रहना था, नहीं तो 


उन्हें प्रजा के प्रति विनम्र था्‌ 
उन्हें प्रजा के पंत [दनम्न वनना था | 


गांधीवाद का भविष्य 


आपके विशेषांक के लिये कुछ लिखने की आपकी आशय पर, अ्रचरज 
है, में क्या लिखें ? आपकी प्रस्तावित लेख-सूच्री में एक शीप॑क है : 
४गांधीवाद का भविष्य |” इस विपय पर जब तब मेरे मन में विचार 
'उठते रहे हैं। सोचता हूँ, उनको ही यहाँ स्वरूप देने का यत्न करू | 
एक बात स्पष्ट है । जब तक गांधी हैँ तब तक गांबवीवाद शब्द ही 
मिथ्या है| गांधी इतने अधिक सजीव ओर विकासशील दे कि वह अपने 
समूचेपन में क्या हैं, यह पूरी तरह बांध कर नहीं कहा जा सकता | वह 
अपने जीवनकाल में किस्ती गांधीवाद को प्रारम्भ नहीं होने देंगे | गॉर्धीबाद 
के मानी ही होते हैं कि गांधी-शास्त्र की भाँति ज्ञेय शोर ज्ञात हैं। ज्ञात 
ही नहीं वल्कि वह ज्यामित-प्रतिपाद्य की भांति सुनिश्चित ओर रेखा-बद्ध 
हैं। लेकिन जो रेखा-बद्ध हैं, वह ओर कुछ भी चाहे हो, गांधी वह बिल्कुल 
नहीं है। । 
गांधी अपने पेर के नीचे ज़रा भी घास नहीं उगने दंगे। वह अपने 
प्रति इतने श्रधिक सच्चे ओर इतने अधिक सावधान है कि व्याख्याकार 
का कोई घेरा अपने चारों ओर वह नहीं वँधने देंगे। वह शुद्ध चेंतन्य 
स्वरूप हैँ, विधानाथीन नियम नहीं हें | 
टीक इसी से प्रश्न होता है कि जब गांघी न होंगे तब भविष्य उनकी 
वाणी ओर उनके चरित्र को लेकर केसे वर्तन करेंगा ? क्‍या गाँधी को 
, लेकर कोई वाद बनेगा, या कि पंथ या धर्म बनेगा ? गाँधी को 


३ 


बिक 
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लेकर भविष्य क्या झुछ करेगा, यह बड़ा गम्भीर प्रश्न है ओर यह 
प्रश्न आज के चिन्तक के लिये अनिवाय है। आज दिन गांधी 
[ अभाव इतना गहरा ओर इतना विस्तृत है कि यह असम्भव है कि 
गांधी-नाम की प्रेरणा अभी चुक जाय और भावी इतिहास को प्रभावित 


पर नह 


हि. के नन अक कि व तचबप ४ -/, ग्>्-क त्युत इकाक जा नदता रत 
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ऐसे समय मुझ को स्पष्ट दीखता हे कि गांधीवाद प्रगति की राह में 
रोड़ा समझा जाने लगेगा | आशय है कि लोकनायकों ओर लोकनेताओं 
का वर्ग अपने कामों में गाँधीवाद को एक बड़ी भारी अड़चन के रुप में 
देखने लगेगा | मेरी धारणा है कि सामने से गांधी के अ्रस्तित्व॒ के लोप 
दो जाने के वाद कोई पन्द्रह-बीस वर्षा में दी स्थिति इस अवस्था को पहुँच 
जायगी। गांधीवाद को चुनीती मिलेगी ओर उसे चुनाती स्वीकार करनी 
पड़ेगी | 

मेरे मन में यह प्रतीति पत्थर की भांति पक्की होती जाती है कि जल्दी 
ही समंय आयगा जब कुछ गाँधीवादियों को शहीद बनना पड़ेगा | वे 
समाजतन्त्र के प्रति विद्रोद्दी करार दिये जावेंगे ओर उनको दगण्डित किया 
जायगा | वह समय गांधीवाद की परीक्षा का होगा। इसी के साथ यह 
विश्वास मुझे है कि कुछ गांधीवादी निकलेंगे जो कच्चे साबित नहीं होंगे 
ओर अपनी टेक पर डे रहेंगे । 


गांधीवाद के परीक्षण का यह काल कितने दिन चलेगा, यह कहना 
कठिन है | परीक्षा तीखी होगी | पर गांधी का नाम जिन तत्वों का बोधक 
है वे तत्व दारेंगे भी नहीं | कसौटी पर वे खरे उतरेंगे ओर ज्यो-ज्यों दमन 
बढ़ेगा गाँधीवाद की लपडें वेसे ही बेसे फेलेंगी | मेरी अपनी धारणा दें कि 
वह विश्व के इतिहास में एक नया युग होगा । दो संल्कृतियों का तब 
अन्तिम संघप होगा । एक आध्यात्मिक, दूसरी भीतिक | गाँधीवाद इस 
समय वाद नहीं रहेगा | वह धर्म हो जायगा | यद्द उस समय एक ऐसा 
जवरदंस्त सजीव स्वप्न होगा कि समस्त मानवता उसको लेकर मुक्ति की 
चाह में हुँकार भरने लगेगी | उसकी गेरज को ओर उसकी रा को रोकना 
असम्भव होगा | इस्लाम ओर ईसाइयत के प्रारम्मिक फेलाव में जो दृश्य 
गुजरे हैं, उनसे भी महान्‌ दृश्य विश्व के भावी इतिहास में गांधीवाद को 
लेकर घटित होंगे । 

लेकिन ध्यान रहे गांधी इस समय तक अपने आप में एक व्यक्ति 
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अथवा चरित्र नहीं रहेगा, प्रत्युत सम्पूणतः वह एक स्वप्न, एक प्रंआं०0 
हो जायगा | उसपर कोई दो व्यक्ति एकमत न होंगे। और एक 
बार जब गांधीवाद गांघी-घर्म वन कर विश्व विजय करता दीखेगा, तब 
उसमें भेद-विभेद ओर सम्प्रदाय-अम्नाय बन चलेंगे | यानी वह्‌ होगा जो 
धर्मों के इतिहास में होता आया है | 

गांधीवाद के भविष्य को लेकर जो चित्र मेरी कल्पना में उठे हैं, भेंने 
ऊपर दे दिये हैं। मुझे उनमें ग्रसंगति तनिक भी नहीं दीखती, वल्कि एक 
प्रकार की अवश्यंभाविता ही दीखती है । 


है ३३ 


$ है 
है 4 ७ । 


नीति या राजनीति ? 


गांधी जी रहे तब तक राष्ट्र की राजनीति उन्हीं के चलाये चली | 
लेकिन जब भी सम्भव हुआ; उन्होंने साफ कर दिया कि मे राजनीतिक नहीं 
धार्मिक व्यक्ति हूँ | १५ अगस्त को जब भारत को स्वराज्य मिला ओर 
खुशियां मनाई गई , गांधी जी दूर नोश्राखाली में पेदल घूम रहे थ | बरसों 
से वह काँग्रेस के सदस्य भी न थे | ओर जीवन भ्वर क्रमी किसी राजकीय 
परिषद वर्गेरह के सदस्य भी नहीं हुए । 


्ब 
जे 


इस चीज का वया मतलूयब है ? क्‍या राजनीति आवश्यक चीज नहीं 
है ? क्‍या किसी तरह भी उसे गोण माना जा सकता है ? क्‍या वह जीवन 
का मौलिक पहलू नहीं है ! गांधी जी को देखते सचमुच कद्दा जा सकता 
है कि बात ऐसी ही है | राजनीति का अपना अस्तित्व नहीं है; नहीं है 
का आशय कि नहीं होना चाहिये | 


तब ध्यान उन लोगों की ओर जाता है जिन्होंने राजनीति को इतना 
माया का प्रपंच माना कि उनकी ओर से कोई राजा हो, कैसा भी विधान * 
हो, इससे उनका कोई सरोकार नहीं रह गया। 'कोउ तप होऊ हमें का 
हानी' ! ऐसे उदासीन ओर संत लोग अध्यात्म साधना में रहे श्रोर राजाश्रों 
' को उन्होंने राज़ करने, भोग करने ओर लड़ने ऋगड़ने दिया | कानून ने 
जुल्म किया तो उनको भगवान के कानून पर छोड़ दिया गया; क्योंकि जो 
होनहार है, उसके सिवा तो कुछ हो नहीं सकता ! इस तरह सत्य के, धर्म 
के शोर अध्यात्म के कुछ लोग संसार के सोच-बिचार को ओर काम-घाम 


नीति या राजनीति १ ०७- 


को माया का प्र+बंच मानकर शुद्ध आत्म-साधना में ऐसे लगे कि उन्हें 
लंगोटी तक छोड़नी पड़ी ओर मानव सम्पक उनके लिये अशुभ हो गया ! 
गांधी जी यदि धामिक थे, तो ऐसे घामिक तो न थे। उनको हरदम 
लड़ते रहना पड़ा । यों तो जेल उन्हें जेल न थी | पर सच तो यह है कि खुले 
में भी वह केदी ही बनकर रहे | यानी खाया, पिया, पहना श्ोढ़ा तो उसी 
भांति कि जैसे उन्हें किसी बड़े सख्त अनुशासन के नीचे रहना पड़ रहा हो | 
अनुशासन वह आत्मानुशासन ही था | इसलिये कम नहीं, अधिक कठोर 
था | घोर घमसान में उनकी जिन्दगी बीती | ऐश्वय ओर बेभव, भीड़ ओर 
कोलहाल तदा उन्हें घेरे रहे | महा-गहस्थ ही उन्हें कहना चाहिए; क्योंकि कुछ 
के नहीं, सबके, समूचे राष्ट्र के वह पिता बने ओर अपने पितृत्व की छांह में 
अधिकाधिक को लेते चले गये | यानी उनका घग राजनीति से कथ हुआ 
उसस बरद आर तअ्स्य न था। वल्क कुछ इतना समग्रराल था कक राजनाति 
उसमें आकर पति पाती थी। मानों वेचेन राजकारण उस धर्मनिष्ठ में पहुंच 
कर अपने लिये चन जुटा लेता था | उसकी घार वहाँ कठ जाती थी ओर 
उसकी कठुता रिय जाती थी। नानों प्रश्न वहाँ समाधान पाता और दुघप॑ 
सनन्‍वयंका राह पर था जाता था। 


त्राज सन्‌ ७६ अगस्त के भारत की आत्मा के सामने, उसकी जनता 
के सामने आर नायरिकों के सामने, खालता हुआ एक ही सवाल है; क्या 


राजदात का झन'ठतक दान का दञ्याधकार 


राजनीति क्या ता फीसदी राज़ बनाने, करने, या रखने की नीति होकर 


देंठ सकता हूं $ इस नरह दया उसका समथन राज ने देखा जा सकता है 
क्य टु४ दाकर गे च् 


>> ल्ट- पआ कद 2 जल 
| बह्द्ात्म तुए दाकर बठ रुकता हू 
के अलावा किया आर के प्र-त ना दादित्व है ! क्या 
ऊ चा आर स्थायी वस्तु से आदेश लंते रहना नहीं ह ! 


७ % ऑल व्यकमममा 8». 


$ कै 
है ट कै 


नीति या राजनीति ? 


गांधी जी रहे तब तक राष्ट्र की राजनीति उन्हीं के चलाये चली । 
लेकिन जब भी सम्भव हुआ, उन्होंने साफ कर दिया कि मे राजनीतिक नहीं 
धार्मिक व्यक्ति हैँ । १५ अगस्त को जब मारत को ख्वराज्य मिला ओर 
खुशियां मनाई गई , गांवी जी दूर नोश्रा|खाली में पंदल घूम रहे थ। वरसा 
से वह काँग्रेस के सदस्य भी न थे । ओर जीवन भ्वर कभी किसी राजकीय 
परिषद वगेरह के सदस्य भी नहीं हुए । 


इस चीज का क्‍या मतरूब है ? क्या राजनीति आवश्यक चीज नहीं 
है ? क्‍या किसी तरह भी उसे गोण माना जा सकता है १ क्‍या वह जीवन 
का मालिक पदलू नहीं हूं ? गांधी जी को देखते सचमुच कद जा सकता 
है कि बात ऐसी दही है | राजनीति का अपना अस्तित्व नहीं है; नहीं हें 
का आशय कि नहीं होना चाहिये | 


तब ध्यान उन लोगों की ओर जाता है जिन्होंने राजनीति को इतना 
माया का प्रपंच माना कि उनकी ओर से कोई राजा हो, केसा भी विधान * 
हो, इससे उनका कोइ सरोकार नहीं रह गया। 'कोउ सूप होऊ दम का 
हानी' ! ऐसे उदासीन ओर संत लोग अध्यात्म साधना में रहे श्रोर राजाओं 
को उन्होंने राज़ करने, भोग करने ओर लड़नें ऋगड़ने दिया । कावून ने 
जुल्म किया तो उनको भगवान के काबून पर छोड़ दिया गया; क्योंकि जो 
होनद्ार है, उसके मिवा तो कुछ हो नहीं सकता ! इस तरह सत्य के, धर्म 
के ओर अध्यात्म के कुछु लोग संतार के सोच-विचार को और काम-धाम 


नीति या राजनीति 4७७ 


; आत्म-साधना में एस लग के उत्ट 
को माया का प्रवचच मानकर शुद्ध आत्म-साथना ने एस लगे कि उन्हें 


* 6 दी. /5 | 


2 
लंगोरी तक छोड़ना पड़| आर सानव सन्पक उनके लिये अशुन हा गया 


(/ 


गांधी जी यदे घार्मिक थे, तो ऐसे घामिक तो न थे | उनको हरदस 


5 8 उन्हें जेल न ्थ पर आस य्‌ कि हक 
लड़ते रहना पड़ा । या ता जल उन्हें जल ने था | पर सच तो यह ह कि खुल 


५५ 


वनकर रहे | यानी खाया, विदा, पहना ओढ़ा तो उसी 


पात कि ऊँदे उन्द करता बड़े सख्त अनुशासन के नीच रहना पड़ रहा दा | 


कि 
गे नानद कह 








व्यात्स नश सन्‌ - था जब नश ले 9८4०० पा 223 क्ग्म घक त्फृ 

अनुशातन वह आत्मानुशासन हां था] इसालय कस नहा, आपक कदठार 
यथा रत के ब्क अरण-युनगकनबय॥ जयन-म्वामननदन बालन जे उनकी ज़िन्दर्ग कि हि हि पविण श्र ररि > जम, भी त्र्पू प्रोर 
गे । बार घचमतसान मे॑ उनका जन्‍्दर्गा बंता | षस्नय आर वनत, भाड़ आर 

हाल रुदा उन्हें तर रह | महा-शहत्थ हां उन्हें कहता चाहए; क्याक कुछ 
व कली बयन्‍ न 9 अल पा 5 टक गा तो िी[क वादे वक-9 | 89-88: गर्लेल् का ल्वालिएओ, 
के नहा, सबक, सदूच राष्ट्र + वह एता बन आर अपन 6 के छह मे 
अधिका अटल जे वर ००- "मम कलम लि कर | की उअन्की चः हे गज 0 5 कथा ह 
ऋषधषकाचधक का कते चल गये । याना उनका घन राजनांत स कद्य हुआ,. 
उनत चेरुूद आर तय्य्थ न था। वल्क झुछ इतना सम्रत्रशील थ कि राजनीति 

5 बजा जप ८ ७. तु 


[ नानों वेचेंन राजकारणु उस घननिष्ठ में पहुच: 





_अन्‍न्‍न्‍कना. नमन. 2208 & व बन... के अन्ना ब्ज्क 30:05 कल न--म॥+जममाकुन+-भूझा. "न्‍-_न्‍न्‍ने ता ब् है । उसकी च्‌ र वहां अ्ननगरजण्«»नममनमसनभन. जाता पथ थ् ५ आर 
कर ऋषदन लय चंद उलुद्ा रूता था। उक्तका घार वहा कक जाता था आर 
नलमकम+नभ» «अं ीलफयाकाज 223 अब विक-+क स्व ] ्ि जप के टिक फल “०-५ ४० 2३००-३० २ 4 * का दा [४१.7 छह झटाई हा 
उस्तका कूटुता रच ऊातदा था। नाना अरून वहा सच्यधान पदरता आर स्चप 
स्नन्‍व्यकां राइ पर आर जाता था। 


आत्का के सामने, उसका ऊनता 


चर ते जा करत 
हे, साच्न ऋार दाद रका के सनन, सछालता हुआ एक हा सवाल ह; क्‍या 
2234: की: कि मल 90०-7 7“ अल 2 क293 दा अधिका 
रज्नात का ऋन तक दाने का आपकार हू ( 
शक न कया ४, 0, को न 2 2 के दी टच गेकर 
जजनात का सा फालसदा राज दनान, करन, या रखन का ना त हंकर 
 लब अजब मील नकल नल जि>-कना विमान... अमर न्याय... अनबन अिकलननक हा, पी वरना यह... स्‍ोन्‍मा -+म यम 
८ठ सकता हूं * इस नरह कया उसका समथन राज नें देखा जा रुकूता हर 


घन. बढ  ऊऔ। €- सा बा 
नल कह लक अत का 2 लक: पक हकर लक अं, पा. की व मो लक कपल कल कर फल राज्-सुच 
देओा नह तन हुइ दकिर बंद कसकता[ हूं ६ दा क उस राऊुदा त दा २ ज-रुवु 
 . माप 4 ध् ७ ह*- [कु ह> कक न 5 न छा 
#ल्‍जन्बक कर बा परम एप्स श््नल काना यू है हट उमा छत ह कत, क 2क न मे 2 निकलकर घचन्जा ईबघ ८ त का 2 कल के... ७० कननयुि»ज+-ान फैन्नन-नए 
पू. 55 हवा + 5[ मं पे ज.0े [ ्। » ६5०३ छ्‌ हे वदा रा नस; 4 3४८] क्त्तृ 
न्ज्ो ््ड। कक >_«< कक कि अञजर २5 >>तप: 58 हि >3 क-> डक “+->+ +०० रै 
ऊू 5 आर स्थार्दा वर त्त ऋदरा लत रहना नद्त हु ( 
कक] श ०5 ल्‍+ धय बा रु 
वाह रह एसतलीा हाहत बन राह हु का जूस राजद दा सवा अब 
१6७९ एू६» प्लस हाजछ्ूत बने बार 5 पण् चज्च हा सच आचतल्य 


१०८ पू्चों दय 


कुछ सदियों से ऐसा एक ज्ञान चल पड़ा है, ओर वह बेहद छा गया 
है, कि जेसे मनुष्य के कर्तव्य का आदि और अन्त उस समाज में ही देखना 
होगा जिसका कि मूर्तरूप स्टेट या सरकार है। यह ज्ञान पश्चिम में ओद्यो- 
गिक युग, वेज्ञानिक युग के साथ उदय में आया ओर क्रमशः पकता 
गया | उस ज्ञान के थोक उत्पादन के कारखानें अब भी वहाँ चल रहे हैं । 


भारत आयात-प्रधान देश है | नियांत के लिये इसके पास कच्चा माल 
ही है | जिस माल को सबसे ज्यादा कीमत देकर घन्यमाव से यद्द देश 
बाहर से खूब मंगाकर, अपनी आत्मा को भी देकर, अपने को सजाता 
रहा है, वह यही ज्ञान है| यह है आर्थिक हे, सामाजिक है, राजनीतिक 
है | यू. कहिए कि वह संक्षेप में वह सब कुछ दें, जो दम समभते दें कि 
होना चाहिए. | थ्रोर उस ज्ञान ने हिन्दुस्तान के आदमी को, खास कर 
उस शहरी आदमी को, जिसके पास उस ज्ञान की कीमत देने के लिये थोड़ा 
बहुत पेसा ओर लालच रहा है, श्रगर रंग में नहीं तो बाकी सब लिद्ाज 
में इंगलिस्तानी बना दिया है) वह मानता है कि ऐसे वह सम्व बना 
है, ओर बवरता को छोड़कर उन्नत नागरिक वन रहा है । 

लोग आर्थिक समस्याओं का शोर मचाते हें | कहते हैं, मंदगाई हे 
ओर देश दिवालिया द्ोता जा रहा है | आयात इतना अधिक दे कि 
निर्यात के लिये अपना पेट काट करके काफी माल जुठना मुमकिन नहीं 
होता | उधार की जरूरत है कि बड़ी-बड़ी मशीनें विदेश से आकर बैठ सके 
आर उत्तादन बढ़ा सकें ! 

बात ठींक है, लेकिन इस देश में इतने -करोड़ जो आदमी हँ, उत् 

दाशक्ति और महापू जी का भी दम कुछ लेखा-जोखा लेने को तैयार दें ! 

क्या उनमें हर एक स्वर्य में बढ़िया से बदिया मशीन नहीं हे ? उस महा- 
शक्ति का हिसाब गड़बड़ दे तब दूसरा दिसाव किसी तरद ठीक नहीं बेठ 
सकता | 


जे 
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जो मनुष्य को संभालती है, उस विद्या के बिना बाकी सारी विद्या 
बेकार है। मनुष्य को संभालने वाली विद्या है, धमनीति | 


ज्ञान जो पश्चिम से आ रहा है, जो हमको श्रोर हमारे कामकाज को 
आज चला रहा है, अर्थनीतिक है। दूसरे शब्दों में उसे ही कह राज़नीतिक 
यह श्रादमी और आदमी के बीच में समस्या और संघ उपजाने ओर 
बढ़ाने के सिवा कर भो क्‍या सकता है ? अथनीति आवक से अ्रधिक दो 
व्यक्तियों के बीच अधिकारा का सतुलन ग्ोर आपसी समता चाह सकती 
। यह समता ओर संठुलन स्पष्ट ही दो को मिला नहा सकते, उन्हें अलग- 
अलग हीं रुख सकते हैं। इस तरह जितना भी उस शान के आधार पर 
उद्धार-सुधार का प्रयत्न किया जाता ह, बेकार जाता है | तनख्वाद बढ़ती 
जाती हैं. और उसी अनुपात में असंतोष बढ़ता जाता हैँ। यह वह विधम- 
है जो कभी कथ नहीं सकता । अहंकार ओर ठृष्णा कभी अपन का 
नहीं पाये | इससे उनके आ्राधार पर चलने वाले यत्न समत्या का 
जटिल से और जटिल ही वना सकते हैं। सच पूछिए तो आज का आव- 
श्यकता गहरा ओर मोलिक इलाज चाहती है | हानया का भारत आरा 
है | आशा का कारण शायद नहीं है, फिर भी आशा है। कारस क 
परत इन दिनों अपने में से गांधी जैसे महात्माओं को प्रकण चुका है। 
वह आशा कठ गई, तो उसके लिय फिर के हां ठार नद्दय रह जायगा।॥। 
दुनिया को फिर मारी अधेर ओर युद्ध मं गिरना होगा | 


आशा अगर थोड़ी भी भारत से पूरी होनी हैं, ती वह तंना हा 


राज़ को अपना देवता न वनाये। अब भी सब खोया नहीं है। अचठल 
भारत अ्रव भी देहात भें बसा हृ व्यार वहों स्वाच्थ्य ह। वहां रा 

पता नहीं है, ओर राजवादी विज्ञान नी कम ही पहुंचा है | ३ 
खेतों भें पतीना डालते हैं और अन्न निकालते है। ओर हिन्दू राम- 
कृष्ण को और मुसलमान हजरत मोहम्मद को याद करते हू 


१०८ पूर्वों दय 


ऊँछ सदियों से ऐसा एक ज्ञान चल पड़ा हे, ओर वह बेहद छा गया 
है, कि जैसे मनुष्य के कर्तव्य का आदि ओर श्रन्त उस समाज में ही देखना 
होगा जिसका कि मूर्तरूप स्टेट या सरकार है | यह ज्ञान पश्चिम में औद्यो- 
ग्रिक थुग, वैज्ञानिक युग के साथ उदय में आया ओर क्रमश; पकता 
“या । उस ज्ञान के थोक उत्पादन के कारखानें अब भी वहाँ चल रहे हैं । 


खत आयात-गरधान देश है | निर्यात के लिये इसके पास कच्चा माल 
ही है | जिस माल को सबसे ज्यादा कीमत देकर धन्यमाव से यह देश 
बाहर से खूब मंगाकर, अपनी आत्मा को भी देकर, अपने को सजाता 
रहा है, वह यही ज्ञान है | यह है आर्थिक है, सामाजिक है, राजनीतिक 
है | यू" कहिए कि वह संक्षेप में वह सब कुछ हैं, जो हम समभते हैं कि 
दोना चाहिए । और उस ज्ञान ने हिन्दुस्तान के आदमी को, खास कर 
उस शहरी आदमी को, जिसके पास उस ज्ञान की कोमत देने के लिये थोड़ा 
बहुत पेसा ओर लालच रहा है, अ्रगर रंग में नहीं तो बाकी सब लिद्दाज 
में इंगालिस्तानी बना दिया है। वह मानता है कि ऐसे वह सम्य बना 
है, ओर वर्वरता को छोड़कर उन्नत नागरिक बन रहा है | 


लोग आर्थिक समस्याओं का शोर मचाते हैं | कहते हैं, मंहगाई है 


ओर देश दिवालिया होता जा रहा है। आयात इतना अधिक है कि 
नियांत के लिये अपना पेट काट करके काफी माल जुटना मुमकिन नहीं 
होता | उधार की जरूरत है कि व ड़ी-बड़ी मशीनें विदेश से आकर बैठ कक 
ओर उत्पादन बढ़ा सकें | 

गत ठीक है, लेकिन इस देश में इतने -करोड़ जो आदमी दं, उत 
मदाशक्ति ओर महापू जी का भी हम कुछ लेखा-जोखा लेने को तैयार हैं ? 
क्या उनमें हर एक त्वयं में बढ़िया से व दिया मशीन नहीं है ? उस महा- 
शक्ति का दिताब गड़बड़ दे तब दूसरा दिसाव किसी तरह ठीक नहीं बैठ 

सकता | 
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जो मनुप्य को संभालती है, उस विद्या के बिना बाकी सारी विद्या 
वेकार है| मनुष्य को संभालने वाली विद्या हे, धमनीति। 


ज्ञान जो पश्चिम से आ रहा है, जो हमको श्रोर हमारे कामकाज को 
ताज चला रहा हं, अधथनीतिक है | दूसरे शब्दों में उसे ही कहें राज़नीतिक । 
यह आदमी ओर आदमी के बीच भें समस्या ओर संघप उपजाने ओर 
वदाने के सिचा कर भो क्‍या सकता हैं ! अथनीति अ्रविक से अधिक दो 
व्यक्तियों के बीच अधिकारों का संतुलन और आपसी समता चाह सकती 
है । यह समता ओर संतुलन स्पष्ट ही दो को मिला नहीं सकते, उन्हें अलग- 
अलग हीं रख सकते हैं। इस तरह जितना भी उस ज्ञान के आधार पर 
उद्धार-सुधार का प्रयत्न किया जाता है, बेकार जाता है | तनख्वाहें बढ़ती 
जाती हैं, ओर उसी अनुपात में असंतोष बढ़ता जाता है | यह वह विषम- 

चक्र है जो कभी कट नहीं सकता । अहंकार ओर तृष्ण कभी अपने को 
भर नहीं पाये । इससे उनके आधार पर चलने- वाले यत्न समस्या को 
जटिल से और जटिल ही वना सकते हैं। सच पूछिए तो आज की आव- 
श्यकता गहरा ओर मौलिक इलाज चाहती है | दुनियाँ को भारत से आशा 
है | आशा का कारण शायद नहीं है, फिर भी आशा है। कारण कि 
भारत इन दिनों अपने में से गांधी जेसे महात्माओं को प्रकण चुका है। 
वह आशा कठ गई, तो उसके लिये फिर कहीं ठोर नहीं रह जायेगी | 
दुनिया को फिर भारी अंधेर ओर युद्ध में गिरना होगा । 


आशा अगर थोड़ी भी भारत से पूरी होनी है, तो वह तभी हो 
सकती है, कि जब वह अपने मगवान को न भूले ओर पश्चिम की नकल में - 
राज़ को अपना देवता न वनाये। अब भी सब खोया नहीं है। असल 
मारत अब मी देहात में वसा है ओर वहाँ स्वास्थ्य है | वहाँ राजधर्म का 
पता नहीं है, ओर राजवादी विज्ञान भी कम ही पहुँचा है | इसलिये देहाती 
खेता मे पत्तीना डालते है ओर अन्म निकालते हैं| ओर हिन्द इन्दू राम- 
कृष्ण को और मुसलमान हजरत मोहम्मद को याद करते हैं कि जो अवश्य 


4० ह पूचों द्थ 


राजा थे, पर छोटे से छोटे के वराबर वन कर रहें थे। राज उनके लिये 
आफत था, ओर सेवा और प्रेम उनका स्वभाव था | 


वह दृष्टि जो पदार्थ को ओर उसके हिसाव को पीछे रखती है, आदमी 
की ओर उसके हिंत को सामने रखती है, इसलिये जो नेतिक दृष्टि ह, 
>>-वही हमको ओर हमारे कामकाज को चलायेगी, तब संकट के टलने का 
संभावना हो सकती है। नहीं तो वड़ी-बड़ी योजनायें कागज़ खायेंगी, 
धन खाय््रेंगी, ओर अ्रन्त में हमारा सिर खा जायेंगी। कांगज़- 
शाही ओर कानूनशाह्दी से काम चलने बाला नहीं है। कागज 
चलाने वाले ओर कानून चलाने वाले सब के सब मेहनती की मेहनत से 
उगा अ्रनाज खाते ओर मेहनत से वना माल घटाते है | इस तरद्द उत्पादन 
की ज्यादा ही आवश्यकता रहती है | ओर विस्मय यह है कि खाने वाले 
शासक हैं, ओर उगाने वाले शासित हे ! 

शासन करते हैं, क्योंकि व्कसाल उनके पास ह। व्कताल से निकल 
पैसे से श्रम खिंच आता है। इस तरह पेंसा मूल्य बनता है, श्रम वेकार 
दो जाता है। उत्पादन सब प्रेम के श्रम से होता है, पेसा कुछु भी उपजा नहीं 
सकता । लेकिन राजनीतिक दृष्टि ओर राजनीतिक व्यवस्था जीवन को पंसे 
में केंद्रित करती है। इससे सदा ही वह अव्यवस्था पेंद्रा करती है। जब कि 
नेतिक दृष्टि और नेतिक व्यवस्था श्रम को मानती ओर इससे जीवन को 
व्यक्ति में केंद्रित देखती है | परिणाम यह कि उससे श्रम का ओर व्यक्ति 
का महत्व बढ़ता है, पंदाथ ओर धन का महत्व उसके ऊपर नहीं आा 
पाता । मानव समध्याएं नेतिक से अलग किसी भी दूसरी बृत्ति से लेने 
पर न केवल सुलभाई नहीं जा सकती, वल्कि केवल उलभाई दी जा 
सकती हे | 

गांधी जी के बाद चाहिए कि जिस अपने कामिक रूप को समेट कर वह 
अदृश्य दो गये हैं, उससे हम भी उत्तीणु दो; आर उनके बामिक सत्य को, 
जी सदा के लिये वह प्रकाशित छोड़ गये हैं, हम अपनाकर आगे बे | 


सात या राजनीत थ्‌ 


#नवी 
मे 


या > ट्रक अजी अकटजल 32 ८2फीननण मन की जानी उन. अटमनओ » लक >> का न ही ह्ञ ले 
पचकिक उसका आदुाण्क जय था। घबत स नवाचत दकर कम सहज हा 
न्ाप्रजसर अन्त का 53 ऊञाउएईय 55 कक | | कु 

दाकरा क्कता है | इसी तत्द हम चूत तत्व पर च्यान दाग, नतेक सु लय 
जी 20 दो बज 

घना £। ८: 


-] झतल नलय सानकर चल सकदगें, तथा हम मानव संबंधा का समस्या 
का छुछ समावान प्रात कर सकगे। अन्यथा पदा की ओर पदवियां की 


4 हा [४ 


₹्॒झ्यापली उच्चाइ-पद्दाड चलता हां। रहेंगी। ऐसे जीवन कभी 
चिनेदीापादलगा। 


+ (९ (७ ४७७ सै 
गाधा-धर्म और कमंवाद 

गांधी जी के जन्म दिन पर दम विस्मय कर सकते हूँ कि इस थोड़े से 
काल मे, कि जब गांधी जी शरीरत टमार बीच नहीं रहे, हम कहाँ से 
कहाँ आ। गये हैं | ऐसा तो हमको नहीं मालूम हाता होगा कि हमने गाँधी 
जा का छोड़ दिया है| उनको हम मानते दे, उनकी नीति को मानते हैं | 
भरतक उस पर चलने की कोशिश भी करते | लेकिन देखते हैं कि 
नताजा पहले जैसा नहीं आता है | तब उः साह था, अब निराशा है। तब 
जा अपने का होमने चलते थे. वे द। अब भांगन बढ़ रहे हैं| वे ऐसा जान 
कर कर रहे हूं, सो नहीं; शायद अपने वावजूद कर रहे हैं। पर है अवश्य 
'» उता हा रह ईं | जिन्दगी जो ज्वार पर थी अब उतार पर दीखती 
तार आदम देवत्व की तरफ उठने के बजाय नीचे पशुता में गिरने को 
अपन का मजबूर पा रहा है | 

वा जा का अक्षर शरीर तो हमारे पास है | उनका लिखा हथ्ा 
उप्र छुछ माजूद है | उनकी याद भी ताजा है । उनकी सिखावन से लाभ 
लेन का तवीयत भी कम नहीं है | किर भी कहा कुछ कमी है कि फल 
उलग हो रदा है | आशा थी कि भारत उठेगा और राह दिखायेगा। 
उन से दुनिया का एक नई किरण फूटती दीखेगी | समाधान पाप्त होगा 
आर एक नृतन पूर्णतर दशन | पर मालूम दाता है कि भारत सिर्फ कंगाल 
कली पड़ा दे | उसे बाहर से धन की ओर अन्न के [ मांग ह आर दगे के 
लिए उसके पास कोई बल नहीं £ | वां आपसी दोड़ ओर छीन ऋषट 
है, समस्याएं बिसतों जा रही अंक कल अमल: 2: व्यडठ ही 5 
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समस्याएं या नुसीततें गांधी जी के रहते ने थीं, सो वात नहीं। पर हम 


ए्‌ 
्र्य स्तप उ२ यफ 5 न्ड डा 3 7०270 ह7। | 5 द्ृ को आज ब् की आ आर 
अन्दर से अवश्य अनुवव करते थे कि दम बंद रह हैं, नल रह हूँ आर 


> टजल्कार ह्मे देवगन के बजाय हि 
टुमार कर हम दवाने के बजाय दन आर उन्तार र 
रण 


तब हम पाते थे कि हम किसी से हेठे नहीं हूँ, सम्यस्त 


पक 


गत्रि व 77 इ 
| गरीब होकर भी 
१, कवाक्त उत्साह 
ओर विश्वास हमारे पास है। कन्ध हमारे कुके ह तो भविष्य के निमा 


के 
॥!/ श+ रह शे ३ 


हि 


काम के वोक् से, अन्यथा सीना हमारा सीधा हे ओर हम हक के रास्ते पर 
है| ऐसे में विदद सम्गद बनकर हमारा बल बढ़ाती थी ओर यतीत होता 


22 


>- “5 ४ ये त्र्ग़ े लि: 2 
था कि दुनिया को हम से यह प्रमाण मिलेगा कि ग्रथ की ओर पदाथ की 
सन्यता ओर प्रचुरता तुच्छु है, उसकी अपेक्षा में आ्रात्मवल वड़ा. बल है 


आर उसी बल पर नोंच डाल कर आगामी विश्व-सम्धता को उठना सीखना 
है । दूसरे के अमित शस्त्रात्त्र के मुकाबले में निशत्त्र होकर भारत दीन 
ओर द्वीन नहीं हे ओर उसे अपनी रक्षा नहीं खोजनी है | उलटे, दूसरों' 
की रझ्का के लिए शायद उत्ती को आगे आना है | ह 


ई 


क्या गांधी को हमने छोड़ . 
छोड़ दिया १ नहीं, जानते- 
वृन्‍्तते हसने यह नहीं कियों | नाम वरावर लेते रहते है आर नीति का भी 


२6 
द्हाड़ न्ग्र 


उल<-पुलञ करके दुह्म३ देते रूते ह। फिर भी कुछ दमतस उनका छूद . 
अवश्य गया ह। यद्यपि अपने बिरते छोड़ा हमने कुछ नहीं है । छूद न 


£2। 
न 


आज नत्तदह बह द्वांलत नद्य ६ | त॑ 
2० 


/ 2॥/ 


दिया ? उनके नाम को छोड़ दिया ? नीति 





चदया दृता ता इतना अन्तर कंद्ाय ते आता ६ उज़ली हां काला बना क्यो 
दीखता द 


हमें पाना होगा कि वद क्या है जो छूट गया हो सकता है 


् 
कं 


ह आंगन न कि वह ह यद्द कि उन्होंने करते हुए कुछ करना नहा 
चाह्य | जो किया मानों प्रायश्चित के नाते किया | उद्धार ओर सुधार के: 
दुन पर नहीं किया | वल उन्होंने प्रार्थना का ही थामा | शेप बल क्रो. 
व्यर्थ नाना | परिष्रह को पाप जाना | इस तरह उन्होंने संग्रह नहीं क्रिया, - 
पार्य नहीं बनाई, शाउन नहीं जुदथा ओर ु विरोबी को सेवा वजाने और हि 
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६ 


उसका विश्वास जीतने को अपना तबस्व वना लिया । अपनी ओर से 
अत्याचार के प्रति सत्याग्रह छोड़ा; सो नहीं | लेकिन विरोधी के हित में 
अपने को निछावर कर देने का यत्न भी नहीं छोड़ा | परिणाम यह हुआ 
कि जो उनके अपने बने वे तो देहात के रचनात्मक कार में फेंक दिये गये 
ओर जो अ्रलग' रहे वे खुशी से, बल्कि सहायता पूर्वक, नेता बनने दिये 
गये | अपनों को गाँधी जी ने ऊंची कुर्सी के बजाय सेवा की धरती दी। 
जिनका मन राजनीति में था उनको राजनीति से खेलने दिया, पर वहां से 
भी उनसे जो बन सका सेवा का काम निकाल लेने का ध्यान रखा। 
शासन व्यर्थ हो जाय शोर हर आदमी अपनी-अपनी जगह सेवा-सिद्ध 
उल्मादन के काम में लग जाय--यह उन्होंने दृष्टि रखी। कांग्रेस से चाहा 
कि वह पद की तरफ न देखे, जनता को तरफ देखे | कुर्सों जनता के कंधों 
पर बठती है, सेवक की जगद जनता के चरण। में है। इससे कुर्सी की 
तरफ उसे नहीं देखना है । कुर्सी यों है तो किसी न किसी को उस पर 
बैठना दी दे-केवल इसीलिए वहाँ जाकर बेठने की श्रपने लिए. जरूरत 
वैदा करना सही बात नहीं है । दिन असली वह होगा जब कुर्सों कोई होगी 
ही नहीं ओर पद सिर्फ दायित्व होगा जिसके साथ वेतन-भत्ते का कोई 
प्रलोभन न लगा होगा | तब समझा जायगा कि जनता समथ बनी हे 
झोर उस समय पद का दायित्व सिर्फ खतरा ओर बोम दी रहेगा, किसी 
तरह भी वह प्रलोभन या पुरस्कार न दोगा। तब कुर्बानी का दोसला रखने 
वाला थादमी ही उसके लिए तैयार होगा । 

गांवी जी इसी से अपने बारे में कदते थे कि वह राजनीतिक नहं 
धार्मिक हूं। राजनीतिक न होना गांधी जी का असली होना था| बस यहा 
अस'लयत उनकी हमसे छूट गई है। हम राजनीतिक द्ाकर जो गांधी जी 
के होना चाहते दे सो मारनों-मीतर में उनका निपेष बन कर ऊपर उनकी 
दह्ार उठाना चादते हैं) वद मला कंस फल ला सकता है १ इतास देखने 
मेंआता दे कि गांवी जी की नीति के नीचे अनमीति शरीर उनकी अ्रद्िता 
के नीचे कावरता पल रही हैं | गांधी जी की नीति श्रनीति के लिए सदा 
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चुनाती थी झोर उनकी अहिंसा हिंसा के लिए भय का कारण थी। पर 
गांधी जी की मूल धामिकता के अभाव में वह गत आ नहीं सकती | तब 
उदारता की नीति निकम्मी ओर अहिंसा नितान्त आदर्श की चीज समम्द्ी 
जा तकती है | 


गांधी जी की शक्ति पर हम आराम से शासन नहीं चला सकते | 
शासन और शासक को समाप्त देखने की इच्छा करने वाले गांधी जी ये, 
उसको सहने वाले न थे | शासक को सदा उनसे कांपते रहना पड़ा | 
शासक में से वह सेवक गढ़ निकालना चाहते थे | श्लेकिन सेवक अपने 
प्रेम-धर्म को छोड़ कर शासन-धर्म ओढ़ने हो क्यों लगा। इसलिए बह 
ऐसा जनतंत्र देखना चाहते थे कि जिसकी इकाई स्वाधीन, स्वायत्त, फिर 
भी राष्ट्र (अथवा समष्ठि) के ताथ सहानुभूति में बंध एक जनपद हो। 
प्रत्येक्ष जनपद में सेवा को अपना सबंस्व मान कर बैठा हुआ एक समग्र 
सेवक हो | जनतंत्र के सूत्र का सिरा इत सेवक से आरम्भ हो। जनतंत्र को 
इस तरह तिंचन देश की सारी नूमि से मिले। वह किसी भी अर्थ में अर्थ- 
तंत्र न बन पाये, सर्वथा जनतंत्र ही रहे। उत्ता केन्द्र ते जब चलती है तव 
जनतंत्र जन का तंत्र न रह कर अथ का तंत्र चन जाता है| तब अर्थ तो 
प्रधान ओर जन गौण हो जाता है | ऐसा अथंतंत्रता की नीति पर जमने 
वाला जनतंत्र जन-जन में पराधीनता का वोध वड़ाने वाला होगा। जाने 
अनजाने उस ठंत्र को एक ओर केन्द्रीयववा ओर दूसरी ओर सर्व-व्यापकता 
(तानाशाही) की तरफ 'ैलते जाना होगा | इसमें तनाव पैदा होगा और 
फटने की हालत बढती जायगी | 

गांधी जी ने नहीं चाह्य कि कोई उन पर आसरा डाल कर उठे। 
उन्होंने सव को आत्म-निर्मर देखना चाद्य | उसी प्रकार की स्वावलम्वी 
अर्थरवना का सूत्र पात किया। स्वावलम्बन में हार्दिक परत्परावलम्बन 
आ ही जाता है। जो नहीं आता वह है उत्साह की मारने वाला पराव- 
लम्बन । वह अथ॑ं-व्यवस्था, जहां व्यक्ति काम और पूजी के अभाव में 


का 
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अ्सहाय बन कर अपने को बेचने को लाचार पाता श्रोर इन्सान की जगह 
अंक वनना स्वीकार करता है, राजनीदिक पार्टी शक्ति के जुड़ने ओर जमा 
करने में बड़े सुभीते की साबित होती है | लेकिन उत प्रकार संबर्प में से 
खीची हुई शक्ति के केन्द्रीकरण से उस व्यवस्था का विकार और बढ़ता 
ही है| मनुष्य काम ओर पूजी के लिए पू जीपति की तरफ न देख कर 
सरकारी विभाग की तरफ देंखने को लाचार बने तो इसमें मनुष्य की. 
पराधीनता किसी भी श्रोर.से कम नहीं होती है । बल्कि संभव है कि यदि 
प्‌ जीपति नाम के मनुध्य में हुदय पत्थर बन कर. रह जाता हो, तब सरकारी. 
विभाग में तो उस हृदय नाम की चीज का होना ही असंगत ओर अवैध 
दी रहता हो यानी वहां उस वस्तु का कहीं अ्ता-पता तक न हो | इसलिए 
मनुष्य की स्वाधीनता को स्वयं उससे अलग ले जाकर इस या उस प्रकार 
के तंत्र से जुड़ा देखने की भूल को बढावा गांधी जी ने नहीं दिया । उन्होंने. 
कहा कि स्वाधीनता तो दर एक की मुट्ठी में ही हे | ठृष्णा, इष्यों, लोम 
की कम करके आदमी अपनी जगह पर मन-बुद्धि के पुरे सहयोग के साथ 
दोनों हाथों से उपजाने ओर काम करने में लग जावे तो ऐसे बह अपनी 
ही स्वतंत्रता न कमा लेगा, वल्कि सब की स्वतंत्रता की भी पास 
लायेगा | 
. शाजनीतिक ओर धार्मिक में यही अन्तर है| सागर में बू द की गिनती 
नदीं है, लेकिन धामिक फिर भी बूंद को गिनती में लेता है। ऐसा वह 
श्रद्धा के वल पर ही कर पाता है | बू द के बदलने से सागर केसे बदलेगा, 
बदलेगा भी कि नहीं, इस व्यर्थ चिन्ता के नीचे आने से वह सहज बच 
जाता दे | फल जो दो, उसे तो वही करना है| झादमी की बचाकर या 
झरने का बचाकर, राज्य पर या दुनिया पर जाना उससे नहीं बनता । 
यह उसकी कपमण्ट्रकता समक्ती जा सकती है | समक्का जा सकता है कि 


४ 
कोड 
्् भ+ 


यह अपने में बन्द दो रदना दे | असामाजिकता का दोप भी उसमें देखा 
जा सकता है। लेकिन व्यवद्ार की दृष्टि से भी इसमें इतना लाभ अवश्य 


है कि उस व्यक्ति से दोने वाला तुकतान उस वर दी पड़ कर वहीं सीमित 
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हो रहता है 5 आगे गेप्टे नहीं पाता लेकिन | ग्रगर जरा लाभ डाक 
दे रहता €. उन्नत 5 फज् बं2 -+।0 | लाकन १२ 5₹६॥ नेदान 


० [क सु 


वाला हो तो वद अवश्य ही उतते बाहर की ओर जाये बिना नहीं रह 





हि जा हि 


सकता। फिर भी जो तिफ़ तुद्धिमान है उसको नहीं जंचती | वंह 
प्राथना को भी नहीं समर सकता ओर लाथुता को भी नहीं। वह इन 
दोनों को दातना बिलास मानता है। इतलिए वह एक की, वू द की, भाधा 
में नहीं, तवकी ओर-ागर को भापा में सोचना ओर उसी पैमाने पंर 


हज 
जनक 


लाश नगणय ५ +- इसलिए * लेफात सार 

करना चाहता हू। चू द॒ चांगर |॑ नगरण्य ही हू, इसालए तूफान सार 
००. 5. न व्व्य ० जञायगा ० में 

सागर न लाया ज्ञा तक्र ता सत्र व्वयन्त्र ठप हो जायगा--श्स फर हन॑ 


/रि 
मं 


हि कक भरदावाःदी 0 उ्दा सता दद्द्ा सहन करता के हआा क्रांति - आ् कम 
'डाख्वादा श्रद्धादाइ का उद्दरता एवक सहन करता हुआ क्रात स॒क 


८42 अल 93: बज काम कक, आई अपने है. का नहों लगा सकता 5 जई किया आ चेका सकता ४०८ अं 
किता ना कान ने अपने का नहा लगा तकता हू | वद बंकार रह सकता ह, 


ले अमान मि पन उपलल ३०2 जद ाखए 822 आयें 20. खली. 8: प्र कलश 327:- ह ह०००. 280 वेकार कल काम फलस्वरूप 
क्दयाक़ उसस ह्ात आयंगा। उतठक एस बकार के के; फलल्छ 


रजत तक पड उननलपस- जज े ऑिपि: न्ड्ल पडता कि लोगो के न 
ऊदातक अत बहुत हृता हू, लकन जान पड़त है कि लोगों के उस 


दःख का मसला दहों का वहीं रह गया है वल्कि वह कछ-ओऔर जक्कड़ ही 
उध्खस का चनछला वहा का वहा रइ गया ह बालक वह ऋकुछु आर जकड़ हा 


बजा एछ के ह ; 
राजनीति में के गांधी जी को प्राप्त करने वाले लोगों से उनका यह 
राजदातं ने स गाधवा जा का याप्त करन वाल लागा स॑ उनका यह 


»अउ्ात्नक करा... ->3-> मरा. अर अं क दझकात ० ल्ःप न ५++>मार_- वाकमाइी, रहता ब्क वनजनन-+-० १ चिन्ता राजन का तिक 
अद्धात्मक ओर तकातीत रुप जो लव रत हे, सा उसका,चन्ता राजना तक 


कार 


का ठद्ादा[ नहा हू | कारण, वह जानता ह कक वह चाज गाघा जा का 





इददा ब्वाकऊूनत था क राष्ट्रीय [वचार स॑ उसका समावश आवश्यक नहों 
च््‌ रज्य्‌ _ संचालन कि जा 


है | राज्यन्तचालद न बह अग्रतुत है | वह नावारूक है, योजना 


० का 
त्त 


उठका उवध नहां है| राजनातिक का यह अनुमान उठाकर हां, ते चार 





धार 
अ>रमीण--फमीनान न कके.... अततकााओ की. ऋआऋवषर 


पद न्‍्यकवक, ग्‌ नर हे... की वतक ७ घ्‌ रे तिरोल 8. 
केरन का आवरपकता रहता हू के गाधा जा का हां धर्ं-नरपक्ष ओर 





नल शी चटप ज>5+ है. न ड € 5 ही 
उद्यर नाद दू चलव पर जा इए स्ट्वात नशा प्राप्त दां रहा हे, ऊध्व की 


अथधोगति ही दोत॑ 


है। 


कि 
पक कुटिला 


बन उसका कार दा ज क्या श्थै 

रहा है, उसका कारणु एफर क्य द्द १ 

यह नहीं कि आा _ न $- चिन्ता ०5 वध स्मेक _ श 
यह नहा के झाज नतऊकऊता का चनन्‍्ता नहा हू। प्रत्यक॑ राजनतंता के 


ह 
दलूब्य में उठकी भरपूर चिन्ता भरी जान पड़ता है। पर, नैतिकता उतठके 


| 


हा 6 कि 


नक्ट शायद राज्य के “लए है, राज्य नंतिकता के लिए नहीं | गाँधी जी 


क याड़ा 
अत 


जद 
कै प 


( घोड़ा समच्धते थे उठको हम गाड़ी समन्छे आर गाड़ी हो घोड़ा 


१3४८ पूवों 


समझ कर आगे रखें तो क्‍या अ्रचरज कि हम उस तरदइ से वह गति ओर 
परिणाम न ग्राप्त कर सके, जो गांधी जी हमें प्राप्त करा देते मालूम होते 
थ | निश्चय ही उनके जीवन-मूल्य जुदा थे। संसार उनके लिए साध्य 
न था, केवल साधन था | राज्य ओर स्व॒राल्य में उनकी कामना न थी 

उसके द्वारा उन दुखियों को वापस हक़ के रूप में उनका सुख पहुँचा देने 
को कामना थी जिसके छीनने में हम स्वयं साधव बने हैं। हम आराम 
ओर ग्रभुता में रहने वाले लोग अपना प्रायश्चित पूरा करने का अवप्तर 
पार्य, यदि राज्य का ओर स्वराज्य का यह श्र दो तो उसके पदों के लिए 
आपाधापी की जरूरत नहीं रह जाती | कम का महत्व तब भाव में आा 
जाता है ओर प्रतिश तब कर्म के कतृ तत्व में नहीं बल्कि उसमें के अकरम- 
भाव में झा रहती है | निश्चय ही धार्मिक गांधों का मूल्य चाहे जो हो 

उनके उत्तराधिकारी सांसारिकों के मन का मूल्य कम के कतृ व्य से वादर 
नहीं है। जोर-शोर की कम-योजना में से वे लोग इदद फल. उपजा लेना 
चाहें तो उनकी दृष्टि से इसमें श्रयथाथ कुछ नहीं दे । 


पर उसमें से निराशा दी फलित होती देखी जाती है। निराशा से 
फिर कम को द्विगुणित वेग भी दिया जा सकता है | शस्त्रास्त्र से लड़ा 
जाने वाला युद्ध निशशा से वेग पाये हुए कम का दी तो नाम दहे। लेकिन 
वसा बदलावा कब तक आदमी अपने की देता रहेगा ओर इस तरह 
स्वयं श्रवने मन को द्वी संस्कार देने के काम से कब तक छुट्टी पाता चला 
जायगा ? वह काम ठालो मत, इस पल से ही उसमें लग जाओो'--यद 
गांची जी ने कहा । यह वह काम है जो सब के लिए इसी घड़ी सुलभ है 
ओर जिसे किसी याजना पर स्थगित करने की आवश्यकता नदीं है। यह 
सीख एक बिरन्क संन्‍्वासी की सी समझी जा सकती है । लेकिन यह उन 
गांधी जी की थी जो सच्चे और पूरे श्रथों में आज के भारत के राष््रपिता 
हा गये हं। उस नंतिक घन को जो व कमाकर दम सोप गये हूँ, चाह 
तो दम गया सकते ह। अथवा उतते बड़ा भी सकते ४। शंख खोलकर उत्त 
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समें भी कुछु हज नहीं है। लेकन कहीं हम 
मानें कि घन तो नेतिक होता ही नही ओर जो असल में घन होता है वह 
तो उनकी सोपी हुई भेली में हमें मिला ही नही है; ओर यह कह कर गांधी 


का नाम तो हम रखें ओर उसकी कमाई को निकम्मा जान कर उड़ा दें; 
तो यह चहुत भारी तोच की वात होगी। 


जि आय 'गम्यकममा पद. घमामू लता च्चां री हैक अमाूक- 
लनच््‌ कूर डालना चाह ता इस 
हर 


चर्खे ओर खादी की प्रद्नत्ति ने कुल कितने गज कपड़ा लोगों को 
दिया ओर इस तरह कुल कितना ५सा मेहनत के रास्ते देहात में पहुंचाया ! 
क्या उससे कई सुना कपड़ा ओर कई णुना पैसा स्वराज्य पाकर हम अब 
एक योजना और एक कानून के जोर से देहात पर वरसा नही सकते हें ? 
पराधीनता के समय का चसा-खादी स्वाधीनता के समय के लिए सोच-विचार 
की चीज नही रह जानी चाहिए। इस प्रकार का विचार गांधी की आत्मा को 
गझों ओर पेर्तों क्री तराजू पर तोलने की घरुष्टता के समान हो जायगा। ऐसे 
हम गांधी के शव पर गाँधी के नाम का मन्दिर चाहे खड़ा कर लें, लेकिन 
इसके लिए हन सपूत की जगह कपूत ही समर जायेंगे | 

गांधी जी ने यदि छऋछुछ किया तो यह कि उन्होंने हमारी 
आत्मचेतना को ऊगावा। कोई जडरी नहीं है कि हम खादी- 


चरस रु चपरन रहू, उनके सार स्चनात्मक्र काम का हम घता बता 
हट 
प्‌ 


ठ्क्‌द [ स्वत्च उदक भसाझ स हा चिपद्न का आवश्यकता 
कहा के र्गांः रो जी हिल लोडनें ०० ०-० शा 5 ५ बाड़ ्‌ 

नहां ह। गाधा जा का छुडिन से से किता प्रकार का कोइ वबाघा 
_वक्णमय्क. 8 2० शर्म ७०० पकम-०मक- हुक, 8 च्एद क्षण या डातहां ८६० फुल 452] चयद रल नहां पक किया ० “है 8। न्फ 24 दा 3 
नद्ाय दखता | इनवर, या इातहात, ने यह गलत नहा [कया कि गाधाजा 


को हमारे वीच से उठा लिया और दर्मे अपने ही ऊपर छोड़ दिया | ऐती 
हालत में अपने को दम सबंधा स्वाधीन मान सकते ओर वना सकते हैं। 


लेकिन यह अक्तम्य बात होगी कि हम गांवीजी का नाम रखना चार्ें, 


गाजनीतिक नमिका पर टिकनेवाला काम भी रचन सनक न 
ऊनालतिक्त नूनका पर स्किववाला काम जा सचना चाह साकृन उस 


27३३ कल परटेस का सम 3 3 टी वक-स “जा तव काम के निकला था 
दया स परहनच कर दस उनका उब काम आर नाम [कला था [- 


अन्त की ओर गांवीजी ने राम-नाम पर लगभग अपना सारा जोर 


8२९० ह तः ”  अपूंवांदय 
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“ला डाला.।- भारत आज दो श्रेणियों - में बंध है, ओर उन दीनों 
: में आपसी समक ओर सदमाव नहीं हैं। दोनों जेसे एक-दूसरे के प्रति 
श्रेजनवी बने हैं, और एक दूसरे को संदेह से देखते 
:एक ओर' जनता का देहाती बहुभाग है जो धर्म -से लगकर 
जीता ओर चलता है| दूसरी तरफ शहरी श्रेणी है जो” कर्म . से लिपटी 
है | धम ओर कमे के बीच खाई है, जिसको फेशन बढ़ाता ही चला जा 
रहा है । शहर गाँव पर कृपा से देखता है ओर.चतुराई से. वहां को 
। उपज श्रपनी तरफ खींच लेता है| कम की यही महिमा धर्मी गाँव 
,की महिमा यह है कि ठग जाता है ओर अभाव में भी संतोष पाने का 
प्रयत्त करता है। भयंकर भूल होगी अगर गांव के धर्म को ओर सन्तोष 
'की हम शहर पर लाने के बजाय शद्दर की चतुराई लेकर गांव को उकसाने 
ओर उभारने दम जा पहुँचेंगे | ऐसे आग दी लगेगी ओर सब जल 
जायेगा | वही हो रहा दीखता है। राजनीति जिस कर्म-मद को लह- 
काकर अपना सुधार और उद्धार का काम करना चाहती है उसके कलेयर 
में अधिकांश यह विय समाया हुआ है । उस विप-हरण की अवसीर दवा 
के रूप में गांधीजी के ग्राथना के आग्रह ओर रामनाथ की घुन को दम 
साथ न लिये चलेंगे तो गड्ढे में पड़ने से बचान जा सकेगा। 
.कम्यूनिज्म वह गाँवीबाद है जिसमें से हत्या करके ईश्वर को अलग 
कर दिया गया है| इस तरह बह सब कुछ होकर अन्त में केवल एक 
निप्रध रह जाता | 
|. कम्यूनिज्म आज श््रित है | इस घड़ी दुर्निवाय शक्ति है। शक्ति 


। 
वह निसन्देह घृणा में से आती है | सच है कि शक्ति त्रुणा के बिना नहीं 
होतोी | इससे निया साथुतावाद साम्यवाद का जबाब नदीं हो सकता । 
गांधी गांधी थे, सिफ्ठ साथु नद्ग थे। योद्ायों में प्रचश्ड वह योद्धा थ | 
ऋसतत्‌ से वह कभी समझ्तीता नदीं कर सके थे। इस प्रकार असत्‌ के 
विरोब में उनमें सदा एक दुधप. तेज जगा रुता था। ब्यंसवादी जिस 


* है «४ ह न 
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कि ह 


भीपण कट्टरता के साथ संघ्य को अपना इसान मान सकता है, गांधी 


जी उससे कहीं कठिन अप्यता के साथ रनेह को अयना घम मानते थे । 
उनमें भी घृणा थी आर वह स्वयं घृणा के प्रति थी | वह घृणा उनने 
उनसे कहीं तीतर थी कि जितनी साम्बबादी में पू जीपत के लिए ही सकती 
है | इस तरह गांधी की अहिंसा किसी की भी हिंसा स कम प्रखर न 
थी। वह अहिंसा हिंसा को सहकर नहों रद जा सकती थी, प्रतीकार ने 
उसके समने आ्राकर डट जाने को वह मचली रहती थी। अ्रथात्‌ साभ्यवाद 
की वज्ञानिक. घुणा की शक्ति का उत्तर गांधी की -बृणा के प्रात वह 
धाभिक घृणा की शक्ति हे जो किसी तरह इूटना नहीं जानती ओर मरते 
मरते भी शत्र में मित्र ही देख पाती है। श्र बाद में अविश्वास का 
साम्रज्यु हो सकता है, गांधीवाद में नछिपाव है, न दुराव है। वहां 
सब खुला है ओर सब कहीं विश्वास है । जन की ओर जनता की मल 
सत्यता में, उसकी अन्तभूत. सद्यन्ृत्ति में, .बसने वाला गांधी का यह 
विश्वास किसी भी आशंका या विभीषिका से मुड़ने या वृदलने वाला 
है। ' 

गांधी का उत्तराधिकारी आज का भारत धोखे में पड़ेगा अगर वह 
गांवी को खडित रूप में अपनाने बैठेगा | या तो एकदम उसे छोड़ देना 
होगा, नहीं तो अखंड भाव में अंगीकार करना होगा। ठीक है कि गांधी 
एक ही हुआ श्रोर एक ही रहेगा, लेकिन वहअ्रद्धा जिसका वह प्रतीक था. 
उससे पहले भी थी, वाद में भी रहेगी । बह सबकी है, सबके लिये 
हैं | ६रएक उसमें अपना हक़ पा सकता है | 


ही 


हो हि 
गांधीजी ओर हमारी र ष्ट्रीयता 


गांधीजी ओर भारत की राष्ट्रीय काँग्रेस के साथ का समय भारतीय 
इतिहास का सबसे महत्वपूर्ण युग है | उसमें बहुत-सी बड़ी बड़ी घटनाएं 
धर्टी, आन्दोलन और दमन हुए, अंग्रेजी हुकूमत गईं, भारत दो ट्र्क 
हुआ, ओर अन्त में गांधीजी सीने पर तम॑चे की गोली खाकर धराधाम से 
विदा हो गये | 

उनके बाद से भारत अपनी स्वतन्त्रत | से जूक रह्य है और अपने 
को मुसीइत में अनुभव करता है। उसमें से कट कर पाकिस्तान बना है 
ओर उस विभाजन में से शरणार्थियों को समस्या आ बनी है। वह 
समस्या चेन नहीं लेने देती है। वह मजबूर करती है कि राष्ट्रीयता को 
उलट-पलट कर फिर-फिर परखा जाय ओर उसके सम्बन्ध में सही दृष्टि 
प्राप्त को जाए | 


गांधीजी के रहते भारत की राष्ट्रीयता को उनसे मार्ग दर्शन मिलता 
रहा | स्वयं गाँवीजी को वह भमेला नहीं छता था। कारण, उन्होंने 
अपना धर्म अदिता माना था। अर्िसा धर्म होने से एक ओर अनेक की 
सवा का उनके भीतर ऐसा समाधान हो जाता था कि तात्विक कोई 
कटिनाई उन्हें नहीं होती थी | वाहर से व्यवद्यार की कठिनाई जो आती 
थी, उनकी आंतरिक श्रद्धा से छुकर तर कुछ इल ही होती थी, द्वाबी नद्दो 
गर्ती थी। अपने और अपनी आत्मा के रहकर सबके बनते जाने में 
उन्हें कांठनाई नहीं हुईं। सबके दोने के लिए उन्हें अपनी मयांदा छोड़मे 
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की आवश्यकता नहीं थी | एक में से ही उन्होंने सबको साधा | अ्रन्त तक 
कहा कि में सनातन हिन्दू वैष्णव हूँ, उसी में से सब घमं मुझे समान 
वनते हैं। वे सब भी मेरे है, में उनका हूँ। मेरा वष्ण॒वत्व मुर्के यह 
सिखाता है | 


यों यह स्थिति अपरिचित नहीं है। सूफी ओर मर्मी लोग सब में उस 
एक को देखते कहे जाते हैं। लेकिन शायद वह एक को इतना देखते हैं 
कि अनेक को उनकी आँख यथोचित महत्व नहीं दे पाती । गांधीजी ने 
अनेक के, एक-एक के अलग-अलग,महत्व को कम नहीं किया | वदी उन 
का सबसे बड़ा दान है | राजनीति जो दुनिया के कामकाज सम्हालने का 
दायित्व लेकर अपने लिए प्रभुत्व सम्पादन करती है, गाँधीजी से आदेश 
ओर अनुमति प्राप्त करने की स्थिति से ऊंची नहीं रह सकी। कारण, 
राजनीति अनेकता में रहती है, उसको पहचानती है, उसके साथ बर्ताव 
करने में कुशलता साधती है; लेकिन राजनीति ने पाया कि गाँधीजी उस 
अनेकता को स्वयं उससे भी अच्छी तरह जानते हैं। वह छोटी-से-छोटी: 
अनेकता (अल्पसंख्या) को भी गोण मानने को तैयार नहीं है, उसका मी. 
आदर ओर संरक्षण कर पाते हैं। आदशंवादी अधिकांश यहीं चूकता 
है | भविष्य के आवाहन में वर्तमान को वह यथोचित मान नहीं दे पाता | 
वतंमान ओर भविष्य, व्यवहार ओर आदशं, के अन्तर पर अधीर ओर 
व्यग्न होकर वह वाघा को अपने से बाहर देखने लगता है श्रोर उसको बलात्‌ 
मिटाने की चेष्ठा में पड़ जाता है ) यह प्रयत्न जब विफल होता है तो वह 
ओर हठ ठानता है। परिणाम यह तो आता नहीं कि अनेकता मिटे,. 
होता यह है कि अनेकता में जो अन्तर्व्याप्त ऐक्य सूच है वद और ओकल 
आर क्ञीण बनता है ओर अनेक्य ऊपर के रूपाकार की ओर से भीतर की 
ओर मुड़कर ऐक्य-श्रद्धा को काटने ओर खाने लगता है। 


गांधीजी जब भारत आये, ओर फिर काँग्रेस में आये, उस समय यहां 
कम दल न थे। लेकिन देखा गया कि जैसे समूचा राष्ट्र शनें: शनें: एक 


"३२४ कसी ०] « - 'पूर्वादिय 


ओर इकद्य होता जा रहा है | विरोधी है, पर मानो वे भी विरोधी नहीं हें । 

जिस नीति से यह विस्मय सम्पन्न हआ वह बुद्धिचातुरी अथवा. कट्ूनीति 
'की नहीं थी। गांधी के व्यक्तित्व को देखते हुए कहा जा सकता है कि वह 
एकदम सरल थी। वह सबको अपनी अपनी जगह मान्यता देकर चलने 
नी थी। सबको अपनी निजता में अन्नण्ण रहने देने ओर रखने का काम 
उन्होंने अपना मान लिया था, इस कारण किसी को तोड़ने की शाधा उन 
“के लिए अनावश्यक हो गई | अपने सत्य पर स्वयं डटे रहना ओर दूसरे 
की एवं दसरे के सत्य को उसी प्रकार अवसर देना--इस निपट एक, 
फिर भी दहरी, नीति के पालन से उनके द्वारा भारतीय राष्ट्रीयता को वह 
“मांग मिलता चला गया जो उसे चाहिए था | 


किन्तु गांधी ओर काँग्रेस किसी भी समय एक नहीं हो सके । स्वयं 
गांधीजी ने यह नहीं होने दिया। गांधीजी भाव में ऐक्य इतना साथ सके थ 
कि शरीराकार में तो विधिध ओर विभिन्‍न बने रहना ही उन्हें उचित 
जान पड़ा | परिणाम यह कि जब उन्हें अनुभव हुआ कि काँग्रेस उनसे 
अलग स्वयं अपने पेरों खड़े होने की सामर्थ्य खो रही है, इतनी उन पर 
'निभर द्ोती जा रही है, तब उन्होंने काँग्रेस मेम्बरी से भी अपने को अलग 
'कर लिया | कॉग्रेस को यदि अनिवाय लगे कि वह गॉँधीजी का नेतृत्व 
खोजे ओर पाये, तो भी गांधीजी उसके संचालन-सूत्र को अपने द्वाथ में 
थामने वाले न थे | उनकी ओर से यह विभाग मानों जवाहरलाल जी का 
हो चुका था। परामर्श के लिए वह सुलभ थे, शेप में छुट्टी थी कि 
जवाहरलाल काँग्रेस को अपनों राद्द चलाये । गाँवी शोर जवाहरलाल के 
संबंध काँग्रेस के विछुले दिनों के इतिद्वस की कुजी हैं। जवाहरलाल जैसा 
गाँवीजी का भक्त दूसरा मिलना कठिन है | पर अपने प्रति खरे रहने की 
आवश्यकता की. अतिरिक्त चेतना से भी जवाहरलाल बच नहीं पाते थ। 
गांवी के प्रति समर्पण में से जवादरलाल कुछ भी अरने प्रात बचा रखना 
चाहते थ, सो नदी; पर गांबी समर्पण स्वयं लेना ने सीखे थे | समर्पण सब 
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भगवान्‌ का है| ओर गांधी इतने आस्तिक थे कि मानते थे कि कोई अलग 
इंश्बर की ओर से इसलिए नहीं वना है: कि वह अपने अलगपन को,. 
यानी अपने अलग 'अ्रहंं ओर अलग बुद्धि को, अपने पास न रखे | 
इसलिए जब जब जवाहरलाल की ओर .से मतभेद उन तक गया तभी तब 
उनकी ओर से वह सुरक्तित वापिस जवाहरज्ञालजी को वापिस कर दिया 
गया | उसको तोड़ने ओर गलाने का काम कभी रत्ती भर भी गाँधीजीः ने: 


नहीं किया । जवाहरलाल स्वयं अपनी शोर से यह करते तो कर सकते थे | 


पर वह अपनी प्रकृति ओर रक्त को कहाँ ले जाते १ ईश्वर, जो गांधी का. 
समूचा बल और संबल था, जवाहरलाल की संमर के हाथ किसी तरह न. 
आता था.। उस धारणा में जवाहरलाल को बल्कि अंधेरा इकट्ठा हुआ: 
दीखता था | उस अंधेरे की जगह बिजली के जलते अक्षरों में वह 
“उन्नति? लिख डालना और पढ़ देखना चाहते थे। गांधी धार्मिक थे,, 
पर जवाहरलाल आँख खोलकर धर्म को केसे मान सकते थे ! धर्म कई थे 
और इतिहास बताता था कि वे आपस में ऋगड़ते आये हैं| ऐसी हालत 
में बहुत उदार हुए तो वह “धम्म-निरपेक्ष' ही हो सकते थे | 
इस प्ृष्ठ-नूमि पर हिन्दू-मुस्लिस .समस्या के इतिहास को समझे] 
मुस्लिम के वही अधिकार हों जो हिन्द नागरिक के, यह परिणाम तो दोनों 
ही को प्राप्त था | लेकिन जवाहरलाल के लिए, जब कि हिन्दू-मुस्लिम दोनों 
शब्द दथा थे ओर वहम थे, तब गांधीजी को दोनों घम ओर दोनों व्यक्ति _ 
प्रिय थे। राष्ट्रीयता जवाहरलाल के लिए. इस अर्थ में असाम्प्रदायिक थीं 
कि संप्रदाय से वह मुक्त रहे | गाँधीजी के लिए उसके असांग्रदायिक होने का 
मतलब यह था कि वह प्रत्येक संप्रदाय के लिए अपनी हो सके |... 
हिन्दू-मुस्लिम शब्द गांघाजी के लिए प्रतीक थ। व्यवहार की अनेक-. 
ता नाना शब्दों का सहारा लेकर वनती और प्रगट होती है, हिन्द-मुस्लिम 
के नीचे मानों भेद की वइ समूर्ची भूमिका ही आ जाती थी। भेद के प्रति. 
अधीर और अवश्ञाशील होना क्या नास्तिकता ही न. कहलायगी ? वैर चैर. 
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से किया जा सकता है, बेरी से नहीं। वबेरी मानकर चलने से बैर आप 
ही पड़ने लगता है, पर असल में तो वैरी कोई है ही नही । जो अपने को 
वैसा मानता है वह भूल में है; शायद वह भय में है| बैर को मियने के 
लिए बरी को मान देने से शुरू करना होगा । मान ऊपरी नहीं, बल्कि 
हार्दिक | ऊपर से तो बल्कि चाहे अ्रसहयोग और सत्याग्रह भी चल सकता 


द्दै। 


इस दृष्टि से गांधीजी ने इस्लामी राजनीति से अधिक इस्लाम धर्म 
की ओर ध्यान दिया | इस्लाम धर्म यदि शांति का है, और फिर 
भी अगर मुसलमान अशांति के लिए तुला दीखता हैँ तो कहीं-न- 
कहीं कोई विकार दी उसमें कारण बना दो सकता है | शायद 
मुसलमान अपने कुरान से दूर चला ,गया है। मुसलमान के कारण 
पैदा हुई उलभन का हल कहीं बाहर से नहीं आयगा, वद उसी में से आय- 
गा | वह इसी मयल में से आयगा कि मुस्लिम अपने को ओर अपने 
काम को अपने ईमान पर कंस कर देखे। गांधीजी ने इसीसे दिल्दू 
को कद्ा--सच्चे दिन्दू बनो??, मुसलमान से कहा--“सच्चे मुसलमान 
चनो?? | इस तरह हिन्दू के हिन्दू बनने और मुसलमान के मुसलमान बनने 
के आग्रद से सम्मिलित भारतीयता या राष्ट्रीयता केसे पनपेगी, यह शंका 
गांधीजी को नहीं हुई | उनकी श्रद्धा थी कि अपनी-अपनी जगह सच्चे 
इन्सान बनने की कोशिश में से जो निकलेगा बढ़ी सच्चा द्वोगा। राष्ट्रीयता 
भी वदी सच्ची होगी | किसी भी धरम को छोड़ने की ज़रूरत किसी के लिए 
क्यों पढ़े ? क्या कोई चरम हो भी सकता दे जो आदमी को सच्चा ओर 
सेवा भावी बनाने के लिए दी न थ्रावा दो ? इससे राजनीतिक समस्या की 
सुलननन के लिए काम नीचे गहराई में करना होगा | शायद उतनी गह- 
राई में कि जहाँ मनुष्य का अं त:करण आर उसका धर्म रहता है | श्रसल 
वहां ढे, वहां किया गया काम ऊपर फूल या फल में आप दी ऋलक आ- 
यगा | अतः मुख्य कतब्य मन का ओर चेतना का संस्कार हे | 
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जैकिन वह न हुआ । गांधी जी को ही वह सब कर जाना था, यह 
मानना अपने को क्षमा दे लेना है। गांधीजी अपनी भांति जीकर, चलकर 
ओर हमारी आंखों को खोल देने वाली सफलता भी दिखाकर एक जीवन 
नीति का उदाहरण सामने कर गये हैं | उससे अधिक करना किसी का 
कास नहीं है | उत मानव-नीति की भूमिका पर हमारा काम नहीं चल 
सका | राजनीति का बोल-बाला रहा ओर राजनीतिक अधिकारों की चाह 
ओर मांग से वातावरण गर्म बना रहा । गांधीजी अंग्रेजी शासन के शत्र , 
ओर अंग्रेज जाति के मिन्न थे | कांग्रेस राष्ट्रीय होकर शत्र्‌ ता समक्त सकती 
थी, मित्रता नहीं | नीति का वह द्वताधघार (>हुटीप्रशंणंडा।) यदि 
हमारी राष्ट्रीयता के लिए स्वकृत हो सकता था, तो वह द्वैत का विष वहीं 
तक रह जाने वाला न था। अर ग्रेज के प्रति हिन्दुस्तानी गौरवपूर्वक दे घ रख 
सकता है, तो मुसलमान हिन्दू के प्रति धर्मपूवंक अपने में इर्ष्या का भाव 
क्यों नहीं उपजा सकता श अर्थात्‌ उम्र राष्ट्रवाद ने यहां मारत में द्विराष्ट्र- 
बाद को जन्‍म दिया | जान पड़ा कि भारतीय इस्लाम की आवाज़ कायदे- 
आज़म जिन्‍ना की आवाज़ है| यह वात कि नमाज और कुरान से श्री 
जिन्‍ना का उतना गहरा वास्ता नहीं है, उस समय किसी के लिए संगत तक 
नहीं रह गई थी। राष्ट्र-धर्म मानव-धर्म से त्वतन्त्र वन आया था ओर श्री 
जिन्‍ना एक स्वतन्त्र मुस्लिम राष्ट्र के नेता ओर निर्माता के रूप में प्रवल. 
होते चले गये | जमीयत-उल-उलेमा, जो कुरान के ज्यादे नज़दीक थी, 
महत्वहीन चीज़ हो गई और मुस्लिम लीग ज्ञोर पकड़ती गई | यह सब 
गांधीजी के रहते हुआ, जेसे कि राजनीतिक क्षेत्र के और बहुत-ते काम 
गांधी जी के वावजूद होते रहे । ही 

लीग का ईमान साफ था | हिन्दू एक कोम है, मुस्लिम दूसरी क्ौम 
है, और दोनों अलग है | सदियों से साथ रहे हैं, पात रहे हैं, सही; लेकिन 
कौमियतें दो हैं, और भारत की मुसलमान कौम के लिए एक अलग राज्य 
वनकर ही रहेगा | त्मष्टठ ही यह राज्य वेंटाने की नीति थी। 

सम्मुख उसके गाँधीजी को मानव-नीति थी। उसका कहना था कि 
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बंव्वारा चाहते हो, तो जबरदस्ती से उसे रोका कैसे जायगा ? इससे जबद- 
सती से कुछ लेने की बात में भी क्या सार है ? आखिर क्या हिन्दू मुसल-- 
मान होने से दोनों भाई-भाई नहीं रहे ? वटवारा भाइयों में भी होता है। 
अपने दो के बीच तीसरे अ्ंग्रेज़ को लाने से मन में फक पड़ता है ओर 
काम आसान नहीं होता | यह मान ले कि हम एक कुनवे के है शरीर फिर 
चाहो ते बथवारा ही कर लो | 


पर माईपने का वातावरण न था |. न कांग्रे स के पास, न लीग के 
पास | लीग राजनीतिक थी, तो कांग्रेस कम राजनीतिक न थी । अग्रेज़ जाने. 
लगे तो यहां का अ्वता राज्य किस पर छोड़कर जाय ? जाने में उनके देर 
होती जाना भी भाता न था। आरजी जो राजकाज़ का हंतजाम किया था 
वह चलता नदी दीखता था| खींचतान इतनी थी कि काम ठप्प था ओर 
मनमानी चलती थी । कांग्रेस कोई नीति आर सिद्धान्त की संस्था नहीं थी, 
उसकी जिम्मेदारी तात्कालिक ओर व्यावद्यारिक थीं। राज्य उसे चलाना 
था | राज को विस-घित से कया लाभ ? चलो, ऋथ्के में एक बड़ा आपरे- 
शन ही सही | इस भाव से, नीति में ओर वातावरण में संशय और दिंता . 
देते हुए भी, अंग्र ज़ के हाथों कांग्रेस ने टुक-इक हो जाना स्वीकार कर. 
लिया | इक-ट्ूक हो जाना इसलिए कि यह काम बादर से हुआ थां, श्रोर 
सांद्द साथ न था। थआापस के समझते से होकर वह चींज बंटबारा कह 
लाती ओर मन में मेंल न छोड़ जाती | पर उस टुकड़े द्वोने में से जो निकला 
वद्द तमाम थागे थाने वाले राजनीतिकों के लिए चेतावनी का काम दें 
सकता हैं। चेतावनी यह कि राजनीति के लिए मानव-नीति को छोड्ना 
कनी-कभी तम्य होने वाला नहीं हे ! 

उसके बाद से भारत की राष्ट्रीयवा कततीटी पर है। विभाजन के बाद 
गांवीजी ने तो अपने लिए रास्ता निकाल लिया था। उद्दीनि कहा कि. 
टुकूमते दी हुई हैं, दिल तो दो नदी हुए । आगे उन्होंने कद्गा कि क्‍या 
जाकर विच जान ते लादार मर लिए गर दवा जावगा ? मे वहीं जाइ-आंने 
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के लिए भला पासपो् की सोचने वाला हूँ ? इस तरह कानुनन अगर स्ट्र 
दो हो गये, ओर उनकी सरकारी राष्ट्रीयताएँ दो हो गई, तो गांधीजी ने 
अपने निकट इस नये द्वोत को स्वीकार नहीं किया। यानी स्वीकृत राष्ट्रीयता 
से उन्होंने अपने को अलग कर लिया। या यह कहना ज्यादा ठीक होगा 
कि यहां की राष्ट्रीयता ने अपने को गांवीजी से और गांधी-मा्ग से अलग 
कर लिया । 

गांधीजी किसी भी तरह पाकिस्तान में वसनेवाले मुसलमान को श्रपने 
लिए विदेशी बनाने को तेयार न थे | स्वयं हिन्दू थे, इसलिए मुसलमान 
उनका ओर भी अपना था | पाकिस्तान नाम हो जाने से पंजाब, सूचा सरहद, 
लिंध, विलोचिस्तान या पूर्वी वंगाल के वहुसंख्यक मुसलमान लोग उनके 
लिए इतने पराये नहीं हो सकते थे कि उनकी भूलों ओर गलतियों को 
अनदेखी कर दें। भारत यूनियन में वह घिस्कर नहीं बैठ सकते थे | भारत 
का पाप अगर उनके लिए अपना था, तो पाकिस्तान का भी पाप उन्हें 
उतना ही अयना था । मुसलमान के पाप के लिए भी प्रायश्चित करना 
उन्होंने अपना धर्म मान रखा था। इसलिए पाकिस्तान में होते हुए अन्याय 
पर हाथ पर हाथ घर बैठने के लिए वह मजबूर न थे» 





लेकिन कांग्र सी राष्ट्रीयता अपने हाथ कठा चुकी थी । वह पाकिस्तान 
के संबंध में असहाय हो चुकी थी। विदेश के रूप में ही पाकिस्तान पर वह 
प्रभाव डाल सकती थी, या उससे निबयने की सोच सकती थी। आत्मीय 
के रूप में उतका मन ओर मत बदलने, या इस तरह उसको गलती से वाज . 
आन, के [लए सजचूर [कर्ता तरह न कर सकेता था | 
नतीजा यह कि नुतलमान के पास एक साथ दो देश हो गए. । पाकिर 
तान उसका अपना घरमं-नूमि के नाते, आर मारत भी अपना जन्म ओर 
कम नूमि के हक से। पाकिस्तान मुल्लिम राष्ट्रीयता के नारे पर बना था 
ओर उठी रूप में अपने को जमाने का ही उपाय उसके पास था। उसकी 
प्रतिकिया में मारत में हिन्दू सष्ट्रीयवा उमरी। हिन्दू ने अनुनव किया कि 
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पाकिस्तान जब कि उसका है नहीं, तब हिन्दुस्तान तो पूरी तरह उसका हो । 
कांग्र स को बह स्वीकार न था | उसकी हुकूमत धर्म निरपेत्ष होकर दी चलने 
वाली थी। हिन्दू-मुसलमान में भेद पालना उसे मंत्रूर न था | 


भारत की राष्ट्रीवता की स्थिति की यह उलभन जारी दी है। कांग्रे 6 
भारत यूनियन की सरकार वन चुकी है ओर उससे अलग उसकी कोई 
स्थिति नहीं है। वल्कि कह जा सकता है कि ताकत सरकार है ओर उस 
बल के श्रमाव मुकांग्र स संस्था निजी व ही है। खान अब्दुल गफ़्क़ार खां इस 
कांग्रेस के अनन्य सेवक ओर सैनिक रहे हूं, लेकिन कांग्रेस उस नाम को 
आज मुंह पर मी नहीं ला सकती | यानो कांग्रेसी राष्ट्रीयता दृद-बन्द है। 
इस्लाम के नाम पर बराबर में जो एक नया राष्ट्र उसी के शरीर में से कट 
कर बन खड़ा हआ दे, उससे मुंह फेर्कर ही चलने को वद लाचार है| 
बह मुसलमान को इस शत पर ही अपने अन्दर समा सकती है कि वह 


चर ५ 


भारत की परिधि में हो | परिधि से बाहर होकर मुसलमान उसके बूते 
भी बादर दो जाता दे | हिन्दू इसलिए, कांग्रेसी राष्ट्रीयतव से आश्वस्त 
नहीं हो पाता । संशव से उसे उद्धार नहीं मिलता ओर कोई उसे कारण 
नहीं दीखता जो भारत के मुसलमान को दुतरफा वफादारी से वचा सके । 
जाए आर क्यी खुललम-खुल्ला भारत की राष्ट्रीयता हिन्द-राष्ट्रीयत न वन 
जाए : हिन्दू नराष्ट्रावता मं, वह कहता ३, यह नद्दी श्रात्ा कि मुसलमान 
यहाँ न रहे, इतना दी दे कि दिन्दओों के सदभाव के आ्रावार पर ही वह रहे 
आर देश दिन्द-देश समक्ता जाए । 

इस तरद गाँधवीजी की मालिक मानवीय राष्ट्रीय के अभाव में 
इस समय दो राष्टीयताओं मे बदाबदी दे। दोनों की मालिक का जगद 
तान्त्रिक कहा जा सकता ढू। एक कांग्रेसी आर वम-निरपेद्ष, दूसरी 

थी ओर इिन्द-बमं-परायण | 
बद कि कुछ शक्तियाँ ऐसी ६ जो सप्ट्र श्र सम्ट्रीवता का सहाए 
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है. नई रररआारांभ मर 
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नहीं लेती ओर वे राजनीति में सक्रिय हैं, राष्ट्रीय के विचार में विशेष 
महत्व की वात नहीं है| साम्यवाद राष्ट्र से अलग होकर विचार करता हो, 
लेकिन साम्बवादी दल कहीं भी राष्ट्र के सांचे को या राष्ट्रीय भाव को 
अलग छोड़कर नहीं चलता । शक्ति वह अपने लिए यहीं से खींचता है ) 
लेकिन राष्ट्र ओर राष्ट्रीयतायें उसके लिए प्रयोजन सिद्ध करने के साधन: 
हैं; इससे घम-परायण अथवा कि धम-निरपेक्षु, राष्ट्रीया। के इन दोतनें; 
प्रकारों के तंबंध में उसे विशेष चिन्ता नहीं हैं | चिन्ता उसे यदि है तो 
यह कि लोक-चेतना आर्थिक की जगह कहीं नेतिक न हो जाय | 

मेरा मानना है कि राष्ट्रीयता का गाँधी-आधार यदि हम स्वीकार 
करना चाहें तो उसके दूसरे फलिताथों को छोड़ने से नहीं चलेगा | अहिंसा 
को, यानी तमनन्वय को, सत्य और सत्य के आग्रह के साथ चलाने से ही 


चि 


सकंगा 


भारत राष्ट्र उठ सकेगा ओर शायद दुनिया के लिए. भी कुछ कर सकेगा | 
समन्वय में मेल ओर तमस्ोता है, तब सत्य के आग्रह में से असहयोग 
और शांत-युद्ध भी निकल सकता है| जब तन्‍्त्र इतने प्रवल ओर व्याप्त 
हो रहे हैं, तव मानव की आत्म-प्रतिष्ठा और स्व॒तन्त्रता के लिए नकरात्मक 
नहीं वल्कि पर रक रूप में गांधी-नीति को स्वीकार करना होगा | 


ज्र 


आल 
अहिसा 


अहिसा का बल 


एक सम्पांदक भाई अहिंसा के कायल थे। पर गांधीजी के यहाँ 
उन्होंने देखा कि भजन गाया जा रहा है-- 


सुनेरी मेंने निबंल के बल राम । 

जब लग गज वल अपनो बरत्यो 
नेक -सरो नहीं काम । ह 
निबेल्ल छो बल राम पुकारयो 

थाये आधे नाम ॥ 
दर पद-सुता निबल भई ता बिन 

गहलाये. निज्र धाम | 
दुःशासन कीं भुजा थकित भई फ 

वसनरूप. भये श्याम ॥। 
झपयल, तपवल भर वाहुयल 

चीथा है. बलराम ॥ 
सूर किशोर कृपा से सब बल 

हारे को दरिनाम ॥ 


[७ 


सुन कर इन भाई को गांधीजी की अहिंसा पर बड़ी अश्रद्धा 
हुई | यही क्‍या वलवान की अहिंसा है ! यह ते उल्टे निबंल बनाने 
वाली है । ऐसा हरिनाम का भजन राष्ट्र को निबल नहीं तो क्या बना- 
यगा १ यह क्‍या गुलामी की मनोद्गत्ति को बढ़ाना ही नहीं है १ अहिंसा 
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ता हम चाहिए, पर ऐसी पमनाम का आसरा थाम कर चलने वाली 
वादी अहिंसा से भला क्या होना-जाना है ? 


जुनांचे लोट कर उन सम्पादक भा ३ ने अपने पत्र में लिखा कि अहिंसा 
के नाम पर यह तो निबलता की सीख दा जा रही है। महाभारत में 
पाएडवों को विजयी करने वाली हमें कृष्ण की अहिंसा चाहिए | हमको 
न के समान तेजस्वी अ्रहिंसा चाहिए | भगतसिंह वाली और शहीदों- 
वाली अ्रहिंता चाहिए | 


मेरी विनम्न सम्मति में उम्पादक भाई अहिता को नहीं समझे और 
उन्हें उस शब्द के साथ खेलना नहा चाहिए | 


लेकिन सम्पादक भाई को यहाँ छोड़ा जा सकता है और विचार किया 
जा सकता है कि अहिंसा में बल है, तो किस श्रकार का बल है ? बल 
| असल मे क्या है ! ऊपर के भजन मे सब बल हार जाने पर हारे को 
दरनाम का बल ग्राप्त होना बताया | इसमे क्‍या आशय है ? 

आदमी का आज हम पशु से निर्बल नहीं. कह सकते। पशु से वह 
_ठ ईं, यानी वल में भी श्रेष्ठ है | शेर उस के प्तरकस में है ओर हाथी 
पर वह सवारी करता है | 

पर यह भी स्पष्ट है कि शेर के पंज्े श्रोर दाढ़ के आगे आदमी 
गाचीज़ है, ओर द्वाथी के पाँव तले आदमी की जान बाकी नहीं वच 
रहने वाली है | 

'फर भी आदमी उन पशुओं से बल में टन नहा है, तो क्‍यों ? 

उत्तर हैं कि जिस बल से पशु बलवान दे, उसको तो आदमी ने इंच 
ना दिया है | उसको तो अवल ही बनाकर रख दिया है | क्योंकि उसने 
5 ऊच बल छा आविष्कार किया है | उत्का बुद्ध-बल करोरद कहा 
जाता है। उसके आगे पशुबल नपु सक बना दीखता ई | 

आन से आदमी अन्य बनचर प्राणियों में एक था | प्रकृति की 
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कृपा से मानो वह वंचित था । नख पेने नहीं, दाद तेज नहीं । देह से 
दर्बल । शीत-ताप से बचने को वालों का लबादा भी उसे प्राप्त नहीं । 
प्राणियों में सबसे अभागा प्राणी उसे कह सकते थे। तरह-तरह के अ्रभावों 
से वह घिरा था ओर हैरान था | 

पर यह अभाव ही प्रकृति की ओर से आदसी को वरदान था।॥ 
उस् आदमी के द्वारा विकास को एक कदम आगे बढ़ना था । इसी से 


वह निबल बना, ताकि एक नए बल का आविष्कार करे | 
आदिस मानव की चेतना चहुँ ओर के दबाव से अभिभूत हुई | भय 


से उसे भीत रहना पड़ता था| वह अनायास अपनी रक््ता करने में असमथ 
था, जीवन-रक्ता तक के लिए उसे पुरुषाथ की आवश्यकता थी। प्रकृति ने 
उसे ञ्रभाव दिया, कि अमाव में से आविष्कार का उदय हो | 

तब से अब तक सम्यता का इतिहास नए बलों के आविष्कार का 
इतिहास ही है। प्रत्येक नवीन वल ने पुराने बलों की अवल ठहरा दिया । 
असल में नवीन वल का आविष्कार सदा ही उस व्यक्ति द्वारा हुआ है 
जिसके मन में पुराने वलों की अवलता पहले ही घर कर गई है| आवि- 
प्कारक दुनियावी सफलता से विमुख रहे हैं और प्रतिमावान धनाकाँक्ली 
नहीं होते । क्यों ? क्योंकि दुनियावी सफलता और घन की यथार्थता से 
एक ऊची यथाथंता का आमास उन्हें होता है| तब उनक्रे लिए. लोक- 
वेनव आदि अयथार्थ ही हो उठता है | समूचे इतिहास के भीतर जिस- 
जिसने कुछ दिया, यानी मानवता के धरातल को ऊंचा उठाया, उसने 
तत्काल के प्राप्य को हेय माना, और आगे की संभावनाओं को अपनी 
साधना से संभव बनाया | 

अहिता का वल, वेशक, किसी भी दूसरे लोकिक बल के प्रयोग को 
स्वेच्छापूवंक त्यागे विना संभव नहीं हो सकता। वह अहं-बल नहीं है | 
इसलिए बुद्धि-वल से मी वह भिन्‍न है। दुनिया में जिन बलों को हम 
जानते हैं, उनसे वह निराले प्रकार का है | उस बल से वलवान आदमी 
उतना ही अपने को विनम्न मानता है, वह उतना ही सेवक बनता है | 


पृशे८ .... पूओंदय 


क्यों कि वह अं का नहीं है, इसीलिए वह हरि का है | श्रथीत सच्चा 
अहिंसक पुरुष अपने को प्रार्थना पूर्वक शूतल्यवत मानता है | 
इसीलिए अहिंसक शक्ति सम्पादन करने वाले को उत्तरोत्तर अकिंचन 
बनना होता हे | जिसके पास धन के, कुल के, विद्या के, बुद्धि के, बल के 
गये के लिए स्थान बचा है, वह अभी अर्हिंसा के बल का पूरा पात्र नहीं 
| अ्रभ्यंतर को उन सब से जितना अधिक खाली किया जायगा, उतना 
ही सच्चे अहिंसा के बल को व्यक्तित्व में थराने का अवकाश होगा । 
जो आस्तिक है उसे अपने ईश्वर के सिवाय दूसरा ओर सहारा दी 
क्या चाहिए ? इसलिए उसे अस्त्र भी नहीं चाहिए, | अस्त्र शंका में से 
ओर भय में से आता है| लेकिन आस्तिक को शंका कैसी ? और उसका 
भय कैसा ! मृत्यु में भी क्या वह अपने ईश्वर की कृपा ओर उसके आदेश 
को दी नहीं देखता ? इसलिए मृत्यु की भेंट में भी उसे कोई भिमकक नहीं है। 
वह समभावी है | उसे अविश्वास की जरूरत नहीं, क्योंकि वद आत्म-विश्वांसी 
हैं | किससे लड़ने को वह अस्त्र बाँचे ? उसका ईश्वर तो सब कहीं हे | 
इसलिए ग्रार्थना में से दी वह अपना बल प्राप्त करता है | वदद बल 
काबण्य में से बनता दे ओर स्नेह उसके दान का स्वरूप द्वोता है | 
दया दम जिसे बल कदते ६ उसे भीतर से समझने का प्रयास उठा 
सकते है ? अगर उठा सकते ६ तो हम देखेंगे कि उस प्रकार के दृर्क 
ल के नीचे एक निबलता की अ-स्वीकृति है। क्रोच्च में ताकत है, पर 
करंध में समझ की कमजोरी है और उस कमज़ोरी को न मानने को 
काशिश दे। शेखी अन्दर की कमी की अनुभूति को ढकने के लिए बनती 
दादरी, सिपादियाना बहादुरी, कोन कहें कि एक प्रकार के 


| 
| बद्द 
की 

४ 


कि 


! 


| 


/॥/ 


नव का ही बचाव नहीं है ? अ्रथात सब्र प्रकार का अहं-बल अपने भीतरी 


नव लता को विमुखता ने से आता दे | भीतर दी भीतर दम जानते दूं कि 
हम नेबल हें, पर मानों हम अपने को दी जतलाना चाहते £े कि दम नियल 
गद्दी ह। इसी दन्द्र की स्थिति में ले तमाम लोकिक बलों का जन्म दवता ह। 


सछन नब दस खुले कर वन्य साव से आना अयबलता का स्वाकार 
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करते हैं और उसे मानों आसुओ के रूप में ईश्वर के चरणों में, जो ईश्वर 
कि सब शक्तियों का ल्लोत है, विसजित कर देते हैं, तो वह आत्म-शक्ति 
प्राप्त होती है जो कभी हार या टूट नही सकती | वह मूल तक खरी है, 
वह विनय की लचक से लचकीली है, वह श्रद्धा पर कायम है, वह 
प्राथनामय है। 
हम दुनिया का इतिहास देखते तो हैं। सम्राज्य बने, साम्राज्य ध्वंस 
हो गए। सरकारें बदलीं, क्रॉतया हुई | एक राज्य के शव पर दूसरा 
राज्य कायम हुआ । राजा हट गया तो पार्टी आ गई। पार्टी गिरी कि 
अधिनायक उठ खड़ा हुआ | इस तरह एक-एक आदश्श के नाम पर हम 
मार-काट मचाते ओर विधानों के साथ प्रयोग करते हुए चलते ही चले आए 
| दम जान गए हैं कि स्वतंत्रता, समता, एकता आदि-आदि के पीछे 
खून बहाते हुए हम बढ़े हैं, तो इस पार आकर यह भी.पा लिया है कि 
मृग-तृष्णा के पीछे ललूकते रहे हैं। हिंसा का रास्ता बंघुत्व तक नहीं पहुँचा 
सका, नहीं पहुंचायेगा | तक की माया है जो हमें सब कुछ समझा देती 
मालूम होती है। आदमी कब अपने की छुल नहीं सकता ! पर अहिंसा 
के बल से ही एकता बढ़ सकती ओर विश्व-बंधुत्व आ सकता है। क्योंकि 
वही बल है जिसमें अहंकार का पोषण नहीं होता, वल्कि विसर्जन 
होता है। नहीं तो तरह-तरद के आदशों के नाम पर और राष्ट्रीयता के 
नाम पर अहंकारों को पुष्ट किया जाता है। उससे बंधन ही बढ़ सकता है, 
स्वतंत्रता के दशन नहीं हो सकते | कारण, शासन-पदों पर बैठे हुए लोगों 
में अदल-बदल हो जाने से जन-स्वातंत्र्य का किंचित भी सम्बन्ध नहीं है । 
इसलिए. जिससे मानवता का सच्चा हित होगा, जिसमें छुल की 
संभावना नहीं है, वह वल सेवा का बल है, श्षद्धा का बल है, ईश्वर 
के समत्त अपनी निरीह अकिंचनता की सम्पूर्ण स्वीकृति से प्राप्त होने 
वाला निरहंकारी बल है | दाको रुव अबने ही भीतर की राक्षसी माया है | 


है ३ 


आर 


हि फ 
अहिसा ओर मुक्ति 

इधर वार बार मेरे मन में प्रश्न हथा है कि जीवन-मुक्ति श्रथवा 
मोत्ष क्यः ? यह प्रश्न किसी शास्त्रीय तत्व की जिज्ञासा में से नहीं बना ८॑ | 
जीवन की आवश्यकता में से ही मेरे निकट वह तो उपस्थित हो गया हैं । 
आर उसका उत्तर हर बार उत्तरोत्तर स्प्टछप में अपने भीतर से मु यदी 
मिला है कि जीवन की मुक्ति अ्रहिंसा में है | 

अर्दिसा $, अहिंसा द्वारा नहीं कहा | कारण, अ्र्दिता साधन या 
सीटी नहीं है जो कभी श्रनावश्यक हो जाये। वह एक दी साथ साथ्य भी 
है जिसकी शआावश्यकता कभी निश्शेप न हो | उसका प्रयोग सवब्यापी द॑ । 
उसे लाबा नहीं जा सकता | इस अथ में वह परमवम है। वद कोर 
अचल व्थिति नही हैँ, सतत क्रियमाणुता है | उसमें गति को अनन्त अ्रव- 
काश दे। अथात्‌ कोई यद्द नहीं कह सकता कि वह अर्दिसक ढ, कह सदी 
तकता दे कि अर्दिता का प्रवाती सावक हे | इसी श्रपेज्षा में अ्र्दिता द्वारा 
की जगह अर्दिता में मुक्ति की उपलब्धि हे, यह कदना मुझे अधिक यथार्थ 
मालूम होता दे । 

ये शब्द कुछु भारी ओर व्यवद्वार से दर गए, हुए से लग सकते ८ ' 
पर अमल में ऐसा नदी दे | सच पूछिये ते नित्य प्रति के व्यवद्वार के प्र 
को लेकर इन शब्दों की सत्वता मेरे लिए आर नी अनिवायता से श्रगद : 
श्राती हू । 


नुवित और मात शब्दों में च्वनि कुछ शास्त्रीय थ्रा जाती दे। पर वे 
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हर समय हम अपने को बंधन में नही श्रनुभव करते ! क्‍या व्यक्ति ओर 
क्या राष्ट्र के रूप में हम स्वतन्त्रता के लिए ही नही छुट्पणाया करते (*क्या 
हर कोई--व्यक्ति, दल, देश या साम्राज्य--परिस्थितियों से अपने को 
जकड़ा हुआ ही नहीं पाता ओर उनसे आजाद हो जाना नहीं चाहता ! 
कया हम कह सकते हैं कि जो विग्नह ओर संघष हमारे कोठुम्बिक, सामा: 
जिक ओर विश्व-व्यापी जीवन को अशान्त ओर शअ्रस्त-व्यस्त किये हुये हैं, 
वे अपनी-अपनी स्वतन्त्रता की इच्छा ओर चेष्ठा में से ही हमने नहीं 
उपजा लिए हैं? और क्‍या अन्ततः उनसे मुक्ति ही हम नहीं 
चाहते हैं ! 
इस तरह मुक्ति कोई पारलोकिक लक्ष्य नहीं, हमारे हर कम ओर क्षण 
की आवश्यकता है। ऐहिक ओर लोकिक लक्ष भी उससे दूसरा 
नहीं है । 
किन्तु समस्या भी ठीक इसी जगह है | जगत में असंख्य जीव हैं। 
सबको स्वतन्त्रता चाहिए. | में अपनी और तुम अपनी स्वतन्त्रता चाहते 
हो । इसमें संघर्ष आता है ओर शिष्ट व्यवहार यह सूत्र निकलता है कि 
जहाँ से दूसरे को त्वतन्नता का आरम्म है वहीं एक की स्वतन्त्रता की 
सीमा है । 
अब विचारणीय है कि जो सीमित है, क्या वह स्वतन्त्रता सच्ची हो 
सकती है १ इसलिए व्यवहार में वह सूत्र कभी पूरा नहीं उतरता है। 
सीमाओं पर लोगों की अलग अलग स्वतन्त्रताएं सदा ही रगड़ खाया 
करती हैं ओर इस प्रकार नये नये युद्धों को जन्म मिलता रहता है। 
कहते हैं कि राज्य में एक राजा ओर जंगल में एक शेर रह सकता 
है | यानी उस राज्य में यदि कोई स्वतन्त्र है तो वह एक राजा, और जंगल 
में कोई आज़ाद है तो शेर। स्यष्ट हे कि पेड़ों के ओर राजनीति के जंगल 
. की यह स्वतन्त्रता शेप सबकी परतन्त्रता के आश्नय पर ही एक के लिए संभव 
बनती है। स्पष्ट ही मेरी स्वतन्त्रता पूण तभी है कि जब तुम या कोई ऐसा 
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ने रह जो मेरे रहते अपन का मिले, इसी रह त॒ग्दारी स्वतन्त्रता यद चाहे 
के कांइ दूसरा ऐसा ने रह जाये कि जो उम्हार रहते अपने का स्वत 
न | इस पद्धति से दसरे 5 | पराजय में एक की सफलता ओर उस 
राधान' रखने में अपनी स्वाधीनता 

उचमुच यह मतिपादन करन वाला एक जवन-दशन ही बन खड़ा 
डुआ हैं| इश् उसे भी उक्त हैं, पर वह उसकी पाद्ध संबरप में से देखता 
<।| युद्ध उसका माध्यम दें; राजनीति उस का क्षेत्र है, वह अह-शक्ति 
को यबल से +वलतर, यहाँ तक कि आद्वतीय, बनाकर व्यक्ति का अपनी 
उक्त सिद्ध करने का मार्ग 'इसाता, है | वहाँ व्यक्त लाखों को अपनी. 
आजा मे लेकर, उनके ऊपर बैठकर, अपने को बन्‍्धन-हीन अनुभव कर 
तकता है । 

इसी को यकति- शान माना जता है | 5<पम जीव जीव का भो जन. 

आर वल ही याय है| यहां पव्रल होना ही एक धर्म आर बल होना 

हद एक पाप है । 

तम्रका जाता ह कि अनत इतिहास में से जीवन क्रा विकास इसी) 
पद्धति से हुआ है | अल जिया है और निवन्न के प्रति दया पालन की 
पते पर वद् झक्ा नहीं रह गया ९ | गति इसी प्रकार सिर हुई है और 
पलचक किसी ममता ४ नदी जानता है। देखो (धाता को शोर बकति के 
विधान को | क्या वह नरंक्रुश, नमम आर नरपवाद नहीं $ ? क्या द्वन्द्र 
हां जगत का नियम नहीं | 2 शरीर यदि समस्त नकति का नियम संधर्भ 
अथवा ईिना हू, तो धन सम्राजका श्री नियम उससे दसरा नदीं दो 
सकता | 

| विचार-दर्शन अत्यन्त कक-पुर हैं। बेशक उस वरद तम्राम सटि 

ये अपने क्वो मानकर उसका आकलन किया जा तकता हे । 
अपना निजता की नाता मे व्यक्ति अपनी चतन्त्रता दखेतो तदमा सता 


मन अनाचत्य गंदा दर्तीत ता। एक 'गं“ठ व्यन्ति ब्द्र संक्प दाग 


कक, 


अहिंसा झीर मुक्ति जज 


दूसरे को कुचलते हुए, विजेता वन गये हैं--इतिहास भी तो यह 
[दाता क्र | द 

किन्तु इसी जगह अय्क भी है। यदि जीव अनेक हैं, ओर सबको 
मुक्ति इृष्ट हे, तो सच्ची मक्ति क्या वही न होगी जो दूसरे की सत्ता से 
टक्कर न ले » | एकि उसका अपने में समाले १ 

यह सम्भव हो सकता है कि दूसरे को दवाकर में प्रसन्‍नता अनुभव 
करू , पर दूसरे को वन्धन में डालकर जो सुख म॒झ्के प्राप्त होगा उससें 
मेरे अपने निज के लिए भी बन्धन के तत्व गर्भित होंगे। अथात्‌ हिंसा के 
आधार पर प्राप्त हुई स्वतन्त्रता अन्त में एक प्रकार की परतंत्रता ही सिद्ध 
हो जाने वाली है | बह सब मक्ति जिसकी जड़ में किसी अन्य के लिए, 
वंधन की अनिवार्यता है, असल में मुक्ति नहीं केवल मात्र एक - 
छल है | 

यही स्थल है जहाँ बुद्धिभेद देखा जाता है | सावधानता की भी 
इसी जगह आवश्यकता है । मरक्ति हम दो प्रकार की मान सकते हैं--- 

(१) आकाक्षाओं का माक्त, ओऔर-- 

(२) आर्काज्षाओं से मुक्ति | 

आकाँक्ताओं की म॒क्ति तो असल में ओर बन्धन को निमन्त्रण देने 
वाली दी है । आकाँक्षाओं से ही मक्ति है जो मुक्ति सच्ची हो सकती है | 

सामान्यतया धन हमको स्वतंत्रता देता है। घन हो तो मन वन्धन्‌ 
अनुनव नहीं करता | धन रहते हम जो चाहे कर सकते हैं | जिसके पास 
अपार धन है वह अगर स्वतंत्र लगता है। कोई इच्छा नहीं जिसको वह पुरी 
न कर सके | धन ओर प्रदुता हे तो मनुष्य की सब कामनायें सफल हैं| 


“क्या हम हा नहीं अनुभव करते फरते ६ के हसार पांच आर पंसा हा ता हमारा 


जकड़ ढीली हो आये और हम कुछ अधिक खुल जाय॑! 
इस जगह हम बुद्ध ओर महावीर के चरित्र से प्रकाश पा सकते 
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न रहे जो मेरे रहते अपने की गिने, इसी तरह तुम्दारी स्वतन्त्रता यह चाहेगीः 
कि कोई दसरा ऐसा न रह जाये कि जो तुम्हारे रहते अपने को स्वतंत्र 
माने | इस पद्धति से दूसरे की पराजय में एक की सफलता ओर उसको: 
प्राधीन' रखने में अपनी स्वाधीनता है 

सचमुच यह प्रतिपादन करने वाला एक जीवन-दशन ही बन खड़ा 
हुआ है | इश्ट ठसे मी मुक्ति है, पर वह उसकी सिद्धि संध्र्ष में से देखता 
है। युद्ध उसका माध्यम हे; राजनीति उसका क्षेत्र है, वह श्रहं-शक्ति 
को प्रवल से प्रबलतर, यहाँ तक कि अद्वितीय, बनाकर व्यक्ति को अपनी 
मुक्ति सिद्ध करने का मार्ग दिखाता, है | वहाँ व्यक्ति लाखों को अपनी, . 
आज्ञा में लेकर, उनके ऊपर वैठकर, अपने को वन्धन-द्वीन अनुभव कर 
सकता है । 

इसी को प्रकृति-विज्ञन माना जाता है ) इसमें जीव जीव का भोजन: 
है ओर बल ही न्याय है| यहाँ सबल होना ही एक धर्म और निब्रल होना 
, ही एक पाप है । 

समझा जाता है कि अनंत इतिहास में से जीवन का विकास इसी 
पद्धति से हआ है। प्रवल जिया है ओर नियल के प्रति दया पालन को 
बात पर वह रुका नहीं रह गया है | गति इसी प्रकार सिद्ध. हुई है ओर 
कालचक्र किसी ममता को नहीं जानता है। देखी विधाता को ओर प्रकृति के 
विधान को | क्या वह निरंकुश, निमेम और निरपवाद नहीं है ? क्‍या द्वन्द् 
ही जगत का नियम नहीं है ! शोर यदि समस्त प्रकृति का नियम संघप 
अथवा दिंसा है, तो मानव समाज का भी नियम उससे दूसरा नहीं दो 
सकता | 

यह विचार-दर्शन अत्यन्त तक-पुष्ठ है। वेशक उस तरह तमाम सृष्टि 
के मध्य में अपने को मानकर उसका आकलन किया जा सकता है। 
अपनी निजता की मापा में व्यक्ति अपनी स्वतन्त्रता देखे तो सहसा इसमें 
कोई अनाचित्य नहीं प्रतीत होता। एक-निष्ठ व्यक्ति दृढ़ संकल्प के द्वाय॑, 


हा 


अहिंसा और मुक्ति १४३, 


दूसरे को कुचलते हुए, विजेता बन गये हैं--इतिहास भी तो यह 
दिखाता है । | 

किन्तु इसी जगह अय्क भी है । यदि जीव अनेक हैं, ओर सबको 
मुक्ति इष्ट हे, तो सच्ची मुक्ति क्या वही न होगी जो दूसरे की सत्ता से 
टक्कर न ले, वल्कि उसको अपने में समाले ! 

यह सम्भव हो सकता है कि दूसरे को दबाकर में प्रसन्‍नता अनुभव 
करू, पर दूसरे को बन्धन में डालकर जो सुख मुक्ते प्राप्त होगा उसमें 
मेरे अपने निज के लिए भी बन्धन के तत्व गर्भित होंगे। अ्रथांत्‌ हिंसा के 
आधार पर प्राप्त हुई स्वतन्त्रता अन्त में एक प्रकार की परतंत्रता ही सिद्ध 
हो जाने वाली है। वह सब म॒क्ति जिसकी जड़ में किसी अन्य के लिए 


बंधन की अनिवायंता है, असल में मुक्ति नहीं केबल मात्र एक - 


छुल है | क्‍ 

यही स्थल है जहाँ बुद्धि-भेद देखा जाता है | सावधानता की भी 
इसी जगह आवश्यकता है | मुक्ति हम दो प्रकार की सान सकते हैं--- 

(१) आककॉक्षाओं की मुक्ति, ओर-- 

(२) आक्काँज्षाओं से मुक्ति | 

आऊाँक्ताओं की म॒क्ति तो असल में और वन्धन को निमन्त्रण देने 
वाली ही है | आकाँक्षाओं से ही मक्ति है जो मुक्ति सच्ची हो सकती हे | 

सामान्यतया धन हमको स्व॒तंत्रता देता है। घन हो तो मन वन्धन 
अनुभव नहीं करता | धन रहते हम जो चाहे कर सकते हैं। जिसके पास 
अपार धन है वह अगार स्वतंत्र लगता है। कोई इच्छा नहीं जिसको वह पूरी 
न कर सके | घन ओर प्रभुता है तो मनुष्य की सब कामनायें सफल हैं | 


- क्या हम ही नहीं अनुभव करते कि हमारे पास और पैसा हो तो हमारी 


ज़कड़ ठीली हो आये ओर हम कुछ अधिक खुल जाय॑!? 
इस जगह हम डुद्ध और महावीर के चरित्र से प्रकाश पा सकते हैं । 
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वे राजकुल में जनमे, उन्हें क्या उलभ न था ? लेकिन मक्ति की 
में उन्होंने सब कुछ छोड़ा। जो ता अरणतया चाह्य जाता 3 उस र 
सम्बन्ध से आत्यंतिक अर्किंचनता उन ने 'जकार की। वह जान बम 
वहां तक परतंत्र बने, कि कई भिन्ञा न दे ता उन्हें भखा हज 
पड़। जितसे सब काम निकलते हूं, उस घन से वे शून्य हो गये | अनुम 
जिये कि वे इस तरद कितने न +राधीन हो गये होंगे | लेकिन यह : 
स्पष्ट है कि मक्ति का गंग उन्होंने ही हमारे लिए खोला है। शे 
भमहाउरुप भी जिनको लोग पूजते हैँ उसी एक अनन्य मार्ग पर चले 
आर हम मानते हैं कि मुक्ति का लाभ ओर दान क्रिया तो इन क्रेष 
४ ओर अकिंचन युस्यों ने ही | वह मक्ति ऐसी थी कि जि पर कोई 
सीमा और समाप्ति न थी / उस मुक्ति में से मानों सभी की कुछ न कुछ 
अर मिला | 
धन से ओर सत्ता से मिलने गली सतन्त्रता, और श्रेम्न और प्राथना में 
भाष्य होनेवाली मक्ति, के अन्तर का क्या हमसबक्रो त्वयं थोड़ा वहुत 
अनुभव नहीं है ? 

. पहल मे अभिमान फूलता आर अनिवार्य रूप से उसका फिर प्रतिक्रिया 
दतों हैं| उससे कपाय की इद्धि होती है और हमार मन पर सूक्म बंधन 
लपटता जाता है। दूसर प्रकार के मक्ति का आनन्द अधविकल आर 
अतस्थ हू। स्पष्ट है कि कपाय में हम स्वतन्त्र नहीं हो सकते, अधिकाधिक 
पंथ ही सकते हैं | अहंकार वढ़गा, उतनी ही बंधन की जकड़ कत्तेगी। 
अहकार जातीय या राष्ट्रीय दाने से अपने गुण में वदल नहीं जाता | 
रसेस माक्त का रूप कछ वा है सकता ९ जहा अहंकार का वतजन हो 
ओर सब में आत्मोपम्य का विकास हो | यही अआहसा की साथना है। 

गयका ते देखें तो मानवता का *तिद्यत अहिता की और दी बढ 
रहा ह। जब हम धन चाहते 2? वी इसलिए चाहते हैं कि उप्त अपने गेम 
ह चारताथ कर सकें। अथ 4 लोक-कर्म में, जितमें दिता ग्रभित है, 


+कआन्कए की 
+ हि 
४ 


हिंसा शोर मुक्ति १४३४ 


हम प्रवृत्ति इसी आधार पर कर पाते हैं कि अंतरंग अपने प्रेम को: 
यानी अह्िसाी को निष्पन्न कर सके। जाने-अनजाने अपने समस्त कम- 
व्यापार की हिंसा में से हम अद्दधिता की चरिताथता को ओर बद रहे हैं 
कि हिंसक इद भी कुछु-न-कुछ अदिसा को पहचान को ओर 
दी हमे बड़ा जाते हें 


यद्दात॑ फ 


न्तु आज हम उस जगह पर आ गये हैं जहाँ यत्न ओर चेश्ा से 
हमें अहिंता की दिशा में पग रखना होगा। वे सब श्रांदोलन जो सचमुच 
स्वतन्त्रता को चाहते हें--चाहे फ़िर वह व्यक्ति, जाति अथया राष्ट की 
लतन्बरता हो--नूल मे अर्टिंसा की परमावश्यकता से विमुख नहीं हो सकते ॥ 


नुस दाग ता अपना लद्य [सांद्धछ तावफल हाग दवा, साथ मे एक. 
गन्‍नार नियशा के नी शिकार होंगे। अहंता बढ़कर दूसरे की अस्मिता को 
2 अप विकट 


-2]/ /7॥/ 





चनाता दवयू बयर रह नहद्य सकता। इस तरह विक खुद विकटञतर सुद्ध को 
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छाज्कता जिसे सरल | जसन अनल घेर हे आर जीवन न प्रत्यकः 
खंद के प्रत जितमे कवद्णा है । 
इत अर्दटिता का विचार जरूरी बनाता हे कि दम अर हिंसक समाज: 
रचना की पूरी परिकल्पना उपस्थित करें | इतना ही नहीं, वल्कि अपने 
बीच तदलुकूल समाज संबब्न का निमाण करें। अर्दिता यदि अन्य सद- 
हक 
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अर्दिना में निष्ठा रुकते हू वे नव जीवन के निमाण में उच्ेष्ट दा। आज के 
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हायुद्ध के बाद सचमुच दुनिया को बदल रहना है | इस विभीपका में 
से नव-जन्म का आविभाव होना है, दुनिया को नये धिरें से बंनाने का 
सवाल आने वाला है । राजनीति ओर समाजनीति की पुरानी भृमिकरायें 
दिल गई हं। उनका मानों दिवाला निकल चुका है। मेरा विश्वास है 
कि विचारका को युद्धोपरांत वरवस उस सनातन सत्य अर्धिसा की ओर 
नोट कर आना पड़ेगा | सच यह है कि उस अहिंसा को हमने शात्वीय 
बनाकर निकम्मा कर दिया है। अपनी निम्कियता से उस शब्द के 
तेज को ही हमने नट्ट कर दिया है। अपने जीवन की निष्ठा श्र 
समर्पण का तत्व डाल कर ही हम उस अहिंसा को पुनरुज्जीवित 
कर सकते हैं। किताब की अहिसा तो बोणप की लाइगब्ररियों में भी बन्द 
है | मांग उस अहिसा की है जो जीवन में ज्यलंत हों। वहीं विश्व की 
पुनरचना के सम्बन्ध में कुछ प्रकाश दे सकेगी | उस प्रकाश की आव- 
श्यकता है| वारूद के ओर वादविबाद के धुये से अंधेरा छाया हुआ 6 | 
इस अंधेरे में आपा-थापी ही चल सकती है। अरे, इस अंधर में जाने क्या 
नहीं हो रहा है। ऐसे में प्रकाश चाहिये है | यदि आपके भगवान महावीर 
ने प्रकाश के लोत को पाया था तो उसकी दुद्वाई से काम नहीं चलने वाला 
है | स्वयं उस स्रोत से मिले प्रकाश को जगत्‌ के सम्मुख करना होगा | 
सच, इस समय चुद्ध ओर महावीर के धर्म को जो मानते हैं उनका 
बोर भारी है। वे चाहें तो उस बोक को पठक सकते हे | लेकिन श्र गर 
वे उसकी उठाये ही रखना चाहते है, ओर चाहते हें कि वे महावीर के 
अनुयायी माने जाय, तो जरूरी हो जाता है कि वे उन की ज्योति से 
शझपने जीवन को उजला भी करें । 


: ३; 
अहिसतक आरम्भ 


आज तवेरे ही अखबार के ऊपर यूनान के कगड़े को खबर छुपी 
लड़ाई की वात तो सब जानते हैं। वह मित्रों ओर शन्रओं 
एुद्द हुई । लेकिन यूनान के उत्पात में तो मित्रों के अपने वीच में 
सदा रत्न ता नकला दाखता हर | उस सबर को पटकर मेने सोचा 
कि अहिंसा को धर्म मानने वाले आप लोगों के साथ मुक्के आज जिस 
अहिंता क्री वात करनी है, वह कया है ? उसका इस विकट युद्ध से, 
यूनान के ऋणड़े से, संक्षेप में हमारी सनूची स्थिति से कोई सीधा सम्बन्ध 
है कि नहीं ? या कि वह एक आदश तिद्धान्त हे जो तब लाग होगा जब 
हम मनुष्य देवता स्वरूप हो जावेंगे। 

ठुचनुच जो काम की नहीं हे, विचार की ही है, ऐसी वत्तु पर 
समय वह लगावे, जिसे काम न हो, फुसत हो | फतंत यहाँ किस समझदार 
को रक््खी है । दर पल कीमती है। स्थिति का दवाव इतना है कि जो 
रुका, दह गया | हर घड़ी चौकत ओर चोकन्ने रहने की जरूरत है | इस 
तरह अर्दिठा यदि ऐसी चोज्ञ नहीं है जो हमारी ओर आपकी हर रोज की 
जिन्दगी को मदद दे ओर आगे बढ़ाये तो तमन्ददार होकर हम उत पर 
चचा करने में उमय नहीं खोयेंगे 

लेकिन में अ्िता को वात की नहीं, काम की चीज़ सानता हैं। जो 
वात की ही है वह अहिठा हिंतठा है। यानी विवाद और चर्चा से अउली 


या 


अहिंसा का ठन्वन्ध नहीं है। अहिंता परम धम है, जिसका में यही अधि- 


रै 
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याय लेता हूँ कि जीवन की हर स्थांत मे अदिसा लाग है.| देश ओर 

2 मंद से उसका सत्यता में अन्तर नहीं आता | अ्दिसा भाषा-निर्मर 
53 नह भाव म हैं| वह हृदय की चीज़ है | सच पूछिये ते। अहिंसा 
मात्रा मान हैं ओर उसकी अभिव्यक्ति शब्द सग्रांथक कम में है | था 
की चरिताथंता के लिये किसी की विद्वान होने को आवश्यकता नहीं 
सवा-भावा आर उत्सगं-शील विद्धत्ता के बिना भी हुआ जा सकता 

आर अरदिसा का सार यह सेवामय उत्सगं | 


उवीक्तक धर्म के रूप में ही अहिता को विचारन आर पालने से _ 
तम्बन्ध में कुछ श्रम होता देखा जाता है | एसा आर्दट्सा वतमानता : 
<£ करती, किन्तु उसे भविष्य की दिशा में गति नहा दती है। अर 
क्रान्ति के मार्ग में इस तरह वह अ्रवराध बन जाती है। उसमें असामार: 
कऋता का तत्व आजाता है | वह स्वाथ पोपक बनी हुई देखी जाती है | 


त्रेशक अहिसा की एकांगी मान्यता में से यह दुष्फल फलित देखने 
आता है। अध्यात्म-धर्म आदि संज्ञाओं के साथ भी ऐसा मनमाना व्यब् 
हार हुआ हे | पर यह तो मानव नीणो का दोप है जो हर शब्द कं 
अपने प्रयोजन की नीचाई तक खींच लाता है | 


श् 


है कीन अपनी इकाई के रूप में पूर्ण है ? कोई निज में स्वयं 
हाकर नहां जनमता | जगत में अवतीर होने के साथ ही नाना सम्बन्धों से 
वह यहां के अनेक लोगों के साथ उफ दवा जाता है | व्यक्ति समाज का 
अंग है आर अविभाज्य है | यहां तक कि मत्य के वाद भी स्मृति के रूप 
वह शेप हा रहता है। महावीर, बुद्ध, और दसरे महा पुदय हम में होकर 
आज भी क्‍या जीवित नहीं हैं ? आर आन वाली पीडियों में भी क्या 
उनका सनभाव लप्त होने वाला है ? इस तरद व्यक्ति का गुणु-दोय-मय 
वक्त उसका निज की चिंता का विवय ही नंद, वह सामाजिक ओर 
तावर्ज.नक चिता का विषय भी होता है | निजता का सीमा कहीं है ही 
गशां। दलकासा . करी से पड़ी लहर का इसे फलते-फंलते जेस जल- 


अदिसक आरम्भ आम 


तल की इयत्ता तक व्याप्त हो जाता है, उसी तरह व्यक्ति से आरम्भ हुई 
भावना भी उत्तरोत्तर व्याप्त होती जाती है। अनेक के बीच वद एक है 
सही, पर उसकी निजता अपने में उतनी ही सफल ओर सिद्ध होगी जितनी 
कि वह उन अन्य अनेक के साथ ऐक्य की अनुभूति पा सकेगा । 


जाने अनजाने जीवन के समस्त व्यापार हमें उसी दिशा में बढ़ा. रहें 
है | व्यापक से वृदत्तर व्यापकता की ओर हमारी गति है | यह गति दुनि 
दाय है| इसी को आत्मा की ऊध्च गति कहिये। नाना बनन्‍्धन आत्मा को 
मुक्ति से ओर व्यक्ति को व्याप्ति से नहीं रोक सकते | व्यष्टि को समष्टि बने 
बिना चेन कहाँ १ 


2 


गिप 


प्रश्न होगा कि निरन्तर विकास की ओर चेतना की गति यदि अनि- 
वाय ही है, तो हिंसा अथवा अर्दिसा का प्रश्न उठने के लिये अवकाश ही 
नहीं होना चाहये | वेशक मूल पाण, अथात्‌ प्रकृति, की ओर से देखें तो 
यह प्रश्न नहीं है । यह समत्या तो बुद्धिशील मानव की हैं। मनुष्य 
से वाहर उस प्रश्न की स्थिति नहीं है। पशुओं के लिये यह सवाल नहीं है, 
क्योंकि उनमें तत्सम्बन्धी विवेक का उदय नहीं हैं। न उन देवताओं के 
लिये होगा जिनमें द्विधा का सतवथा अभाव होगा | लेकिन अपने जन्म-काल 
में जब मनुष्य ने बुद्धि पाई, तभी कत्त व्य-अकत्तव्य का प्रश्न भी सामने 
पाया | ओर क्रमश: मालूम होता गया कि जिनको उसने पर समक्ता है 
उन्हीं में उसे निजता की भावना का प्रसार करना पड़ रहा है, अन्यथा 
जीवन चल नहीं पाता है । उसे अपनेपन का दायरा बढ़ाते ही जाना पड़ा 
है। उसने परिवार बनाया, यूथ वनाया, ग्राम और जन-पद बनाये, जाति व्‌ 
राज्य ओर राष्ट्र बनाये, यहाँ तक कि महाराज्य स्थापित किये | हर काल में 
उसकी अपनेपन की परिधि के वाहर जो रहा जसके प्रति उसने परायेपन का 
भाव खज्य ओर उस पर! ( पर कुट्धम्व, पर जाति, पर राज्य, पर राष्ट्र 
आदि ) के साथ तदा ही युद्ध ठानता रहा | लेकिन उन युद्धों के वावजूद भी, 
प्रत्युत उनके द्वारा ही, वह पहचानता चला गया कि अपने और पराये के 
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वीच की रेखा उसकी अयनी दी खींची हुई है, सत्व में वह कहीं भी नहीं 
है | श्राज जिसको दुश्मन समझा है उससे किसी प्रकार समभोता, यहाँ 
तक कि मेल, हुये बिना स्वयं को दी चेन नहीं मिलने वाला है | युद्धों की 
वातना में मेल की आ्रावश्यकता प्रकट होती गई है ओर आपसी भगड़ों के 
त्रीच में से मानव-जाति अधिक-से-अधिक सम्मिलित दोती चली आई है। 


आज यह बुद्धि से जानने की नहीं मत्यक्ष आंखों से दिखने वाली वात 
है कि किसी की अपनी अलग स्वतन्त्रता जेसी कोई चीज़ नहीं है। कोई 
देश अपने में एकांत ्रतन्त्र हो, इसका कोई अर्थ ही नहीं है | कोई अपने 
को घेर कर और उसमें बन्द होकर नहीं रह सकता | शेष के साथ लेन-देन, 
मिलने-जुलने, आने-जाने का सम्बन्ध उसके लिये अनिवार्य दी है | हमारे 
पुराने आत्म-निर्भरता और स्वयं-पूर्णता के आदर्श ग्रव विलीन हुए जा रहे 
है ओर इस प्रत्यक्ष सत्य से बचने का कोई उपाय नहीं रह रहा है कि 
सारी मनुष्य-जाति संयुक्त है और एक का भाग्य दूसरे के साथ जुड़ा 
हुआ है | 

विकास के ठीक इस मुहाने पर हम आज हैं हिन्दुस्तान के वर्मा मोर्चे 
पर लड़ाई इस वक्त नहीं है, ओर जहाँ है वह जगह दम से कई समन्दर 
पार है| लेकिन क्या अपने किसी काम या किसी भाव में हम उसके असर 
सेवचे हुए हैं ! हमारे चारों ओर मंहगाई है, चोर बाजार है, नफा-खोरी 
और घूसखोरी है। नई दिल्ली में शाम के समय हिन्दुस्तानी से ज्यादा 
३ग्लिस्तानी रौनक मालूम होती है | इग्लिस्तानी भी क्यों, वह बाज़ार तो 
दुनिया के ही चोराहे जैसा मालूम होता है; कारण अ्मरीकन और दूसरे 
लोग भी वहाँ कम नहीं दिखते रद 

में कहना चाहता हूँ कि यह विपम समय है जब कि हिंसा-अ्रदिंसा का 
परन दर्शन का, विचार का, ञथवा नीतिवाद का ही नहीं रह गया हे, बल्कि वह 
हमार साँस लेने जितना आवश्य #, तात्कालिक ओर व्यवह्ारिक बन गया 
ह। वद एक ही साथ अच्यात्मिक और भौतिक है । वह समूचे जीवन से 


+ 
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सम्बन्ध रखता है। कल पर उसे यलना न हो पायगा | चाहे तो इसी क्षय 
उससे छूट्री पालें ( यद्यपि छुट्टी सम्भव हैं नहीं ), या फिर उसपर अमल 
करने लगने का ही निरशय करले | 


इतिहास में अनेक वर्ग ओर वाद हो गये हैँ | वे भी जिन्होंने इंश्वर 
को केन्द्र मान कर आदमी को सदाचार सिखाया है, ओर वे भी जिन्होंने 
नागरिकता के विकास के लिये नास्तिकता का प्रचार किया है। सामाजिक 
आचार के नियमन के लिये जिसने जो भी मान स्वीकार 'कया हो--चाहे 
वह आध्यात्मिक का ईश्वर हो कि जिसके पुत्र होकर सब मनुष्य भाई-भाई 
हैं, या फिर वह मान लौकिक का लोक-मड्जल, अधिकतम लोगों का 
अधिकतम हित, ( (छ्टाल्झं दुठठठ ०0 76 दाश्वां6वश 
700॥7879) है| कि जिसके अनुसार व्यक्ति अपने स्वाथ को परार्थ में मिला 
दे--जो हो, किन्तु यह तो स्पष्ट ही है कि सब प्रकारान्तर से परस्पर वत्तन के 
लिये अहिंसा को ही मान्य ठहराते हैं । 

किन्तु जान पड़ता है कि नीति-शास्त्र में अहिंसा की निरयवाद उपयो- 
गिता को स्वीकार करके भी चलन में उसकी संगति विठाना आसान नहीं 
है | उस पर बल देने से आदमी इतना पारलोकिक है| जाता हुआ देखा 
जाता है कि संसार के काम का नहीं रहता, दसरी ओर संसार भें सार्थक होने 
के लिये मानों अहिंसा को नियाह से झ्ओोकल रखना ज़रूरी करार दे लिया 
जाता ह् | 

इस विरोध को तकवाद से नहीं भरा जा सकता, इस खाई को तो 

समनन्‍्वय-शील साधना से ही भरना होगा। आज क्या हम कहने चलें 

कि इंगलेंड को हथियार डाल देने चाहिये, तमी उसकी जीत होगी ? 
गांवीजी ने यह जरूर कह्दा। उनकी साधना अगम है और अधिकार 
अमित हैं| पर इंगलेंड के बस का यह कब हो सका कि वह उनकी 
लीख सुन ले १ कारण, इंगलँड अपने सदियों के संस्कारों से क्षुण में छुट्टी 
चाहकर नी छुट्टी पा केसे सकता है १ उस देश का लोक-मानस, उसकी 


१४२ पूर्वादय 


समाज, उसकी सरकार अपने संचित कर्म-दोपष से मार्गों ओर सविदद्ध 
बर्तन करने को लाचार दे । क्या संचमुच्र देश के अनेक मनीषी 
विद्वान, जिन्हें, भविष्य का संकेत प्राप्त है और जो भूत से जड़ित नह 
हैं, वेंसी दी सलाह नहीं देते ? पर बीज बदलें बिना कल की बदलना कं 
सभव हुआ हें * 

अर्थात्‌ व्यापक राजनीति में अहिंसा के प्रयोग का मरने हैं| जेंस| 
के लिये फल का दी है, यानी अ्नांगत और अप्रस्तुत हैं, कि जिद्ददने 
अपने जीवन के मूल में उस अर्दिसा को नहीं साथा दे। टोकित या 
पूछिये तो राजनीति की स्वतंत्र सत्ता ही कं है ? क्‍या राजनीति हमारे 
ग्रापके सम्मिलित जीवन-व्यापार से ही स्वरूस नहीं पाती ? राजनीति 
हमको ठेकर दी बनती है | उसका अधिष्ठान जनतों है, कि जिसके दम 
सब अंग दैं। इस से राजनीति का सा तामरिक-नीति ((/ए089) में <। 
ओर राजनीति शास्त्र मानव सम्बन्धी के नियमन की दी शॉट हे । 

इस पद्धति से आप देखेंगे कि अहिंसा के दिचार का पलक 
सम्बन्ध आत्मा, परमात्मा, देश अ्रथवा राष्ट्र से उतनों नहीं है. जितना कि 
इस बात से दे कि दम और आप अपने पड़ीसी से, अशरा कि इतर जनी 
से, किस प्रकार व्यवद्वार करते दे | और इस दिशा में आप ध्यान देंगे ती 
तत्काल जीविका के, अत घनोवार्जन की विधि के, हर से आपका 
विचार जा छुएगा। श्र तब अपन वही पुराना सन्न देंगे संच ने 
पढ़ेंगा कि “जैसा खाबे अन वैसा द्ोवें मनाँ। आए देखेंगे कि आपकी 
जीवित रहने के लिये भोजन की। पट की, श्र दूसरी जो आावर यकता:। 
हैं, वे सदृज पूरी नदीं द्ती । उनके लिये $छ8 धरना दोता दे । द्र्सी 
को जीवकोपाजन कद दे । बदि हमें अर्दिसा का व्यापक है| में बटित 
करना हो ते सबसे पूर्व इस जीविकोपार्जन की विधि मे उर्त 2 दिसा को 
चरितार्थ करने से आरंभ कर ना दोगा। में अपने लिये. जिस ढंग 


#2# 


अन्न जुटाता हूँ उसमें अगर शरद [ नहीं है, तो आगे फिर मर उपलकब 


च्च्क 


जात श्र नह फ हा ८ रा “दल 27 छल रे का] 3) 
से आइईता 4 | सफलता किस प्रकार दी सकती दे ५ 
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अहिंसा की खाघना को इस बिन्दु से हम आरभ करें तभी अहिंसा 
की झीर हमारी सच्ची परीक्षा है। उसमें स्पष्ट हे कि हमको प्रचलित 
आथ-शास्त्र ओर समाज-शास्त्र से प्रकाश प्राप्त नहीं होगा | बना-नाया 
कोई दर्शन या विज्ञन हम्मारा हाथ नहीं थामेगा] उनको बुनियाद हूं 
दूतरी ठहरी न | इससे हमको अपनी श्रद्धा ओर श्रम से एक नये हो अर थ- 
शास्त्र की नींव डालने ओर नई अहिंसक समाज स्वना के लिये तेयार 
है| जाता दागा | े 

आर क्या आज के युद्ध ने युद्धोत्तर निर्माण के प्रश्न को अ्रत्यन्त 
चिंतनीय नहीं वना दिया है ! सचमुच वह प्रश्न जीवन-मरण का है। 
विशाल योजनायें गन में हैं, ओर उनके जन्म के लिये बड़ीं बड़ी 
तैया रेैयां को जा रही हैं। ऐसे समय सभी को सचेत रहना होगा ओर 
अपने नीतर व्योल कर ते कर लेना होगा कि हम क्या चाहते है | 

मेरी धारणा है कि इत युद्ध के निमित्त से मानवन्जाति ने काफी 
आयराचत कया हे | भअगवांन कर कक एसान हो के अगले युद्ध के 
वीज अभी वो दिखे जायें। अपने वोये का फल हमें ही काथ्ना होगा। 
लेकिन इस युद्ध में हमने चख देखा है कि द्घ ओर दमन के बीज 
का एतल कता कडंवा हाता हू । 

हम में से प्रतेक अपनी-अपनी जगह स्वाधीन है। व३ अपनी निज 
की आअधातक्ति में आतपास शोपण के वीज वो सकता है, अथवा कि 
सेवा-करम द्वारा अर्दिता की जड़ों में अपने जीवन को सींच सकता 
है। दर हालत में कम की गति अय्ल है | कल फल उससे भिन्न नहीं 
मिलने दाला है जो आज़ हम बोते हैं। इसमें बाहर से समाज-विधान 
या राज्य-तंत्र के बदलने की प्रतीक्षा में र॒ना ज़रूरी नहीं है। भीतर ते ० 
जीवन उगता हुआ आयेगा तो जीण वन गये हुये विधान ओर तंत्र तो 
उसके अभिनन्दन में आप ही गिर रहेंगे। लोक-जीवन के जागत चैतन्य 
के आगे तंत्र-न्यवस्था की रूड़ि आप ही नत-मत्तक हो रहेगी । 


ञ्र 


संस्कृति 


स्क्र्ति 


कर्क 


कक 
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संस्कृति की वात 


संस्कृति पर आपसे छुछु बाते करने के लिए में आ तो गया ५ 
पर समक्त में नहों आता कि शुरू केसे कर । शब्द वह कुछ वारीक है 


झोर उस पर पूरी पकड़ नहीं वेठती है। यों भी काम-काज से वह बाहर 
का मालूम होता है। जेसे विद्वानों का वह शब्द हो ओर लिखने-पढ़ने 
के प्रयोग में ही आता हो । आये दिन की जिन्दगी से जेसे उतका वास्ता 
न हो और जो रुवाल हम ओर आपको मामूली तोर पर घेरे रहते हें, 
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त्कात उनत्त कुछ दर का चाज हा | 


ऐसा मालूम होना अकारण भी नहीं हे। उंत्कृति शब्द सीघे-साथे 
रुप में कम ही बोलने में आता है, अधिकृतर किसी ज् किसी विशेषणु 


श 


बिक. 
जड़ा ब्किी+--जलल लक कण... ऑनयके॥ 


के खाथ जड़ा रहता है। कभी किसी देश के नाम के साथ, यग के मन 
के लाथ जुड़ा रहता है| कना किता दशा के नास के साथ, युग के साथ, 





3 
जाते +> विशेष नाक या अनक >>०« सतदाद >>» दा्‌ थ्‌ ०-3 अनेक ० सस्कालियां 
ऊाद वराप के दा अचुक चअतवाद के चाथ [ एस शअनक ससच्कातियों 
दन आता है आर हर एक पर विद्यन्‌ लोग मेहनत करते है, उनका स्वरूप 
५ नर कल अरम-»क-अ-+-न न पा०-मकफानन न. विठाते हट >> अजय औाय तरह न्त्रह नी पेध्‌ 
एंव करत है, रूदछूरु [दांत हू आर उनक वार न तरह-तरह का शा 


में लगे रखते हैं। इस तर प्रत्येक संल्कृति दुसरे से विशिष्ठ बनती है और 
ऊकांगर उत्तक्ा परशएता क प्री आर प्रचारक हां जाया करते 


् 


हं।वे 
ओर उस पर जूमने के 





खसाउवृत हम ुाप 


उचका जात्तवत का हा सदतस बड्ान्चद्ा दतात 
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पर उतार दी जाती है और कल्नइ-कोलाहल उपजाने के काम आती हैं | 


वश्प पूरादिय 

कलह को देम संस्कृति तो नहीं कद सकते | कलह हंत्कति हो 
तो विक्ृति किसे के हुंगे ? फिर भी देखने में आता «६ कि संस्कृतिया क्रो 
लेकर विक्ृृति का यानी विग्रद की पोषण हीं रा दे और आदम! अआनुक 
संस्कृति के नीम पर ग्रधम आचस्ण कर उठा दे । 


संस्कृति यो तो अखंड » और हमें से कीई >सके अधिकार 
बच नहीं सकता । वीं यह सच नहीं दे कि देंगे इन्सान ८ ओर. जीर्नवेर 
नहीं ८? तब, जी इसे नीचे पशुता में गिरने से रोकती दे अरे मानवता 
ज्॑ ऊपर उठाती >. यही मानव-सल्क्षात होनी चादिए, । उससे अन्यय 
जो हों, उसे विकार मान लेना चार्दि, । 

अरब इस धरती पर मुठठी भर लागे तो नहीं बसे दे । वे करोड़लर 
करोड़ दें. ओर देरई: देशों में फले हुए, ८ । उनमें कई भोपर्५, 5 ओर 
रहन-सहन के 5गे भी अलग हे] पर उन सभी के लिए. जरूरी रहां ६ 
कि वे एक दूसर के सहयोग में आये, दिए मिल कर पने, न द्स 
हल-मेल आर सहयोग-सद्यनुभूति की विस्तार करते जायें | भाषा शरीर 
शरीति-नीति की भिन्‍नता इस विकास मे यो बाधक जाने पड़ती ढेँ। 
सच्चा संकल्य उसे उसे भी साधक वन लेता ढे। ऊरस्पि जद में वह अभे+ 
८ख पाता दे और इस तरद मेंद कै प्रति भी श्रर्दिए अर प्रीति रखता 
६ । वह तोइता नह समन्वय और सार्मजत्य साथता दे। मिलता के 
देखते दम कद सकते दे कि अम॒क मानव-समुदाय की यह विशिष्ट त्क्रात 
है। पर स५ है कि अमुक रंल्कृति का ये विशिष्टता हूत ओर बनाव श्रीरे 
वरिव्यिति के तल तक दे। । अंदर्स सबकी सी (कता एक दी ढे।वोरनि| खपत 
सहयोग की उ उत्तरोत्तर व्यापक ओर धनि2 बनाते जानो । पदरावन की मद 
त्वच्य मन मे भर्दे सेढें। डाल सकता। सैंकिने बैता भेद पड़ता द। तो यदी 
कहना द्वोगा कि टसमें मन की अल्वाध्य कारण दे। और मेंनिये प्रक््ति 
पर किली चित को ग्रारोप ओर प्रकोप दी गया दे। ते स्वा5 व-लान 
+ लिए, उसे शग के ल्वारण ज़बरी दा अति 4 । 
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सहय 


सहयोग की अनिया ता लेकर हम आदमी पदा होते हैं। एकाकी 
नहीं सकता । इकले होकर मश ही जाता है। जीना तो संग-साथ 
सकता है| पर जब यह अल्लेवायता हमारे अंदर है, तब उसको 
रोकने ओर अटठकाने वाले तत्व भी हमारे अंदर हैँ। इस तरह जांचन 
सरल नहीं, काफी उलका हआ तत्त्व है, आर संस्कृति का विकास अनि- 
वाय होकर भी सहज साध्य नहीं, अत्वन्त प्रयत्न साध्य ही होता है। 
हम मनुजों में पशुता के तत्त्व भी हैँ ओर वे नीचे खींचते हैं। वे हमें 
एक दूसरे की स्पद्धा और इंष्यों में लाते हं। उनके वश होकर हम वेर- 
विरोध ठानते हैं। उन्हीं के तावे दूसरे को हीन रख कर अपने को उन्नत, 
उसको अपमानित कर अपने को सम्मानित ओर उसको नष्ट कर अपने 
को पुष्ठ करने की चेश दीख पड़ती है । 
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प्व 


समाज वेशक इन दोनों फ़्कार की इृत्तियोँ के ताने-बाने से मिल 
जुलकर बनता है| अहंकार के ओर तरह-तरह की लिप्सा-आकांक्षाओं 
के वश होकर जो हम नाना व्यापार करते हैं वे तो काले, और स्नेह 
सहानुभूति ओर विवेक की चेतना से जो सेवा साधते हैं वे घोले तार कहे 
जा रुकते हैं। इन्हीं ठागों से उजला-मेला समाज का पर बुनता है। 
धागे जितने घोले होंगे, उमाज उतना स्वच्छु ओर अच्छा होगा। उनमें 
जितर्द जायगी, सम्माज उतना ही मेला और कड़वा 








जंददा कालंना नल 
बनेगा | 

स्पष्ठ है कि उमाज की बनावट में व्यक्ति निमित्त है। पर अपनी 
निजता में नहीं, अपने पारतरिक संबंधों के द्वारा वह निमित्त बनता है । 
अठल में वह तमाज-प८ में ताने ओर वाने के जोड़ से वन गया हुआ 
केदल वह बिंदु है जहाँ होकर पारलरिकृता के तार आपस में छूते, 


प्ल्च्तें हि च दब 


विन किला »--बकरन- 


छुलते-भलते और पार वद जाते है| अब ये तार वहाँ उल्फ् भी सकते 


हैं। इतलिए प्रश्न उतना व्यक्ति का नहीं है, च्यक्ति पर बंद या समाप्त 
नहीं ह | वह तो व्यक्ति ओर व्यक्ति के वीच का 


का, उस बीच के सम्बन्ध 


६० पूर्वाइय 
ह है। उस संबंध के अभाव में व्वीर्फि के अ्रस्तित्व की कल्यना ढ। 
पमाप्त हो जाती है | उन सम्बन्धा के | सुलझन से व्यक्ति सुलमा देशी 
ब्रनता है । ने सम्बन्धें की बनता आर पुष्ठता व्योक्तल को सम्यन्न और 
बल बनावी है । बंद उलभााव हो; थीं तरस हे, तो व्यक्ति भें हीन, 


ढखी आर हुवे होता हैं । 


उस तरह समाज और व्यक्ति को अलग से विचार दोना ही हक! 

नहीं हैं। समाज ख्रव्यक्त है, वक वरर्ति है | इसालए, ग्रव्यक्त की 
वाले यो समभान के लिए व्यक्त व्यर्दि दी काम देता है | समाज व्यते 
के बिना एक सेशो भरें रह जाता है। व्यर्सि की बाद 
तमाज के सीरथिं किसी प्रकार की सजीव सम्बन्ध स्थापित नहीं किया जी 
सकता हैं। ऐसी वेश कर भी होती हैं; 5 व्यक्ति को बिगी 
शान में लिये समाज को सुधार डालने के प्रयत्न ठान लिये जति ६। स४ 

टी यह जरूरी हे कि ऐसे प्रयत्न निष्फल जाए.) ६४ तरद चलने ४ 


ध््ज 
क् के 


खांदालन अंत मे प्रतिक्रिया उत्पन्न करते ८) ओर सुधार के: कीशिरः 
उुलटे तिगाई उपजा पड़े डती दे ॥ 


व्यक्ति और समाज) दे देखा, दो नहीं दे । फिर भी दी श*द तो 
हैं, और इसलिए उनके दंत की एकाएक हवा में नहीं उस जा 
तकता । तो किए, रे एक दी बासस्‍्तविकता की यह तथ व्यक्ति हे, वो 
उसी का पार का क्रमार समाज हैं । गर्व दोता यह हे कि उस जीवन 
दी बात्तविकता के इसे किनारे संत, मदत्मो; कब ओर आदशवादी 
ग्रपने तीर्थ डर्लिक:- सताथना साधते ५, तो उस पार पर हरे क्राजी दाग; 
लाकिक अर राजनीतिक, अत छापने पक्के गढ़ बविक ब्रस जाते ६ 
डर वे जो नी की भाषा मे पुणुता क॑ ग्रादश की देखत॑ टू और 
ईश्वर की न्ेते बर वे जी दल बीघकर समग्रता कीं; यानी स्व: 
को, सामने स्लकर सव्रवो जन संबंध करते ऊए सामब्य संपादित कप्ना 
चादते हे। इंग तरेद एक तर्क अध्याहम करता है, गिरने अर्दिम! कड़ी 


सर की यांत १२॥ 


तक छोड़ बैठता है; दूसरी ओर पदाथवादिता है, जहाँ सब वयोस्कर 
नी ठ॒प्णा समान नहीं होती । 

अब संरकृति को बात करते समय न आध्यात्मिक शाह्लों की, न॑ 
तान्मजिक विज्ञानों को पड़ताल जरूरी है । इधर या उधर खूर्टे गाड़- 
कर ओर कुछ जी सके, संस्कृति इस तरह नहीं जी सकती। दोनों 
किनारों के वीच, उन दोनों को छूती हुईं, दोनों को समन्‍तती हुई, उन 
दोनों तक झपना चेंतन्य ओर परस्पर का क्षेम पहुँचाती हुई, संत्कृति 
ऐसे वहतों है कि प्रयोजनवादी का प्रयोजन मी नष्ट न हों, ओर आत्म 
का आनंद भी सबत्र वतमान रहे | 

ताफ है कि इन दो किनारों पर बसने वाज्नों का निपठ द्वेत, उनके 
वीच का दर्भाव ओर विद्नह, सबके लिए त्रास का कारण बनता आया 
हू | उससे अनंत वद्धिभेद उपजा हैं। उससे सुख-चन उजड़ा है, और 
वेचेनी फ्ैलती गयी है | ऊरूरी है कि वह प्रवाह सूखने न पाये, न क्षीणु 
होने पाये, जो दोनों तय को हरियाल्वी दे सकता है । 








अब कई-कई वाद हैं। छुछ उनमें धार्मिक हैं, कुछ लौकिक हैं। 
घाम्स्कि सतंबाद जंस-झस्लान, इताइयत, वाद, जन, हिन्द | लाकिक--- 
जद सन्नाजदूद, सान्यवाद, लाकापकारवाद, वबहुमतवाद आदि | वाद 

को -हिंदी में कहें बात) लेकिन सवाज्ञ वात का नहीं है, काम का 
है| वात का मज़ा तो वात तक ही है | ऐसे अपने आप में कोई “वाद! 
शलत या सही भी नहीं है | वात की परख काम में है | जो रुच्चा रहता 
ओर ठूच्चा वरतता हे, उठी की वात सच्ची मानी जाती | आदसा खुद 
सच्चा ओर ठहीं होकर अपनी वात को भी सच्ची ओर सही बनाता है। 


बाप 


नाक नाक आल अप ट्यू न 
यहां 'दवन व्यक्त ते 


आगे सामने चाहक वादा पर लानू सानना चाहिए । वाद 
ओर दादे तभी ठोक हे | उस बारे में कगड़ने का सवाल संल्क पते के, या 


0॥| ! /+ 2] 


लल्कारा खाद द््सा न « लए उठता हा नदा रह | गुउलत्तान का इस्लाम 
उ्वारक और तदातनी को तनातन-धर्म | इती तरह समाजवादी के लिए 


गा 8 
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अपने वाद शरीर गांधीवादी शरीर साम्यवादी के लिए. अपने-अपने वाद 
की जय चादने अरे >न्टे धन्य मानने की सवते त्रता दे । १२ संस्क्ात क्की 
मांग से किसी को 5: / नहीं हो सकती | सेवक! अयने दोने ओर जीने है 
दावे की सस्कित की कसौटी पर कस दिखाना होगा । कारण, हममे हर 
कोई इंसान है और दर एक नागरिक भी है। दमारी जमोते भी आखिर 
हमारी, यानी इंसान की है; शरीर समृची मानव-जात का अंग दे। पल 
प्रतबाद को शलैेंकर; मी । कसी भी दुसरे बहाने को लेकर; क्या व्यक्ति मी 
दल को छुट्टी सकती दें कि हें आदमियत से दी थो बैठे * नदी) 
कभी नें द। सकती । संस्कृति का यही अं्थे ५। उसका यह तकाजी 
और अधिकार व वह मनुष्य मं ही मनष्यता दी मात होने दें शरीर 
मनुष्य की उस पकने स्ववर्म को रद पर बराबर अऑडग प्ख, 
गिरने न 4 । 


संस्क्रते और विकृति 


संस्कृति का शब्द बहत तरफ से उठाया जा रहा है। कुछ लोग उसकी 
वात मन से भी कहते होंगे: पर अधिक, जान पड़ता हैं, मुंह से कहते हैं। 
मुंह से कहने का मतलब यह नहीं कि किसी तरह का मायाचार करते 
मतलब यही कि गहरे में वे मानते है कि संस्कृति वाद की बात है, पहली 
नहीं है; ऊपरकी चीज़ है, मूल की नहीं है। यह बहुत-कुछ अतिरिक्त 
वस्तु है, जेसे मूलधन का ब्याज | इसलिए, ज़रूरत की नहीं, जितनी शोभा 
की वस्तु है। विलास को बुरे अ्थ में न लें, तो वह विलास अधिक है, 
आवश्यकता कम | | 


इस मन्तव्य के लोग अधिकांश मानव-जातिके ज़िम्मेदार शासक और 
ब्यवस्थापक वर्ग के हैं। उनपर दायित्व का वोरू है और वे प्रत्यक्ष कत्तेग्य से 
हट्कर परोक्ष कल्पना में मथ्क नहीं सकते हैं। वे प्रकट देखते है कि पहली 
आवश्यकता रहने-खाने-पहनने की है | उसके वाद आवश्यकता अच्छे 
खाने, अच्छे रने ओर अच्छा पहनने की है | वात सिर्फ रहने से आगे 
बढ़कर वढिया रहने की हो जाती है, तभी वह संस्कृति कहलाती है | इस 
लिए संस्कृति का मान है: 'जीवन-स्तर! | एक सो रुपया मासिक खच में 
रहता है, दूसरे को पाँच सो लगते हैं, तीसरे को हज़ार अ्रपर्याः्त होते हैं। तो 
इन तीनोमें संल्कारिताकी ऋ्मश: उत्तरोत्तर तरतमता देखी जा सकती है। 
इस तरह संल्कृति के प्रश्नका निदान है: चढ़ा-वड़ा उत्पादन और बड्ा- 
चढ़ा उपाजन | अधिक सुविधा, अर्थात्‌ अधिक सम्यता। 


६३ 


के की 


तर दायिलशाल जन, जी मुदिधा मे रखते इससे सुविवा उुपजाने ने भी 
ख्ह्ते मानते दे समस्या की रूस सास्क्रतिक स॑ + हले मारतिक दे । 7 गा 
को आवश्यक परी चाहिएँ, इसलिए, >तका पर्याप्त उलाड श्र 
तमीचीन वितरण च्वादिए । उसके (लए फिर. उचित व्यवस्था श्री का 
तन्‍्त चाहिए.) 5! सबके लिए सतत; खथीत्‌ संबंप) करनी होता ढ । 
जीविका सर्देज मे है, प्रकृति #े ओर परिस्थिति £ य बह एक युद्ध 
है। आजीविका के लिए जुक्ूतों * उता है) ईतर्र५ प्रश्न मदितिं ग्रा[थक 
बानी जीवन-मान राशथिक दे अर मनुष्य ख्राथिक प्री < | 


व लोग 'स्कृति के नि शव संरक्षक, परे अंक और आमिगने! 
जानते दे. खागिक रचना मे से दी संस्कृति की >ठगम दें सकती 52 


टसलिए, बीत चौई संस्कृति की के) क्राम अं की करते द। न मानना 
५... इब्सान के री 


की | ब्क 


कि वे भेलते दे समस्या खनें-खान-+ हनने की रद 
बह इन्सान होने का । आनवर रहता श्री: खाता दैं। जंगली कु 
कछ पर्दनतां $। जो वस्त्र न जानते, उन्‍्दें, प्रक्री छाल-खालल! ५ 


हमे में दी गर्मित > कि खने को रहा जीते है और खाने की ४ वा जरतें 
9 | समस्या की की थे होता दें दरार इन्सान देने से अर हमार उ्तरर्ते 
हही और सच्चे इस्तीन बनने की ओर उटें समस्या की उठते जाना दे । 


ख का सेमेवान > खा ठोना। 7 लगीं, ४ निकला। रि 
मास और खेकिर आराम से सी गयी । भख आर्दिगी क तमत्या नदी ये 
तकती; ववीकि “० का तीथा स्वस्थ खाने से द। तम्बन्ध मर्तय 
प्त्ए टतनों सार्बी न [ रूट जाता इलस द्ार्णु उसक। म्रत! ग्र्ता ट। 

दीख में ने गे ता छो दैँदकिर तमस्या की एवादत समाप्ति देगे १ जाः 
हू । पर बसी दी ही नकती । उज्तान चेंदिकं भी व्लानिदत तर 6 [ 


ठकछता । दे तफ बऋत खाये लेट आज नवबंत 4 । 


सस्क्ृति ओर विक्ृति १६% 


जो मूल प्रश्न को शरीर की सीधी श्रावश्यकता की भाषा में देखते 
हैं, वे प्रश्न को किसी तरह भी सुलका नहीं सकते । कारण, वे उल्टे 
चलते ह। जिसने अपनी मनुप्यता के ऊपर भूख को रंख लिया, उसने 
अपनी भूख को तो मियाया; किन्तु अपनी अनिवा इन्सानी हेसियत के 
लिए उसने बड़ी आफत मोल ले ली। चोरी, ठगी, डकेती, घोखा-देही 
करके भूख को सीधा मेटा जा सकता है, लेकिन समस्या उससे मिय्ती नहीं 
ओर वनती है । 


/02 


यह मत कि आदमी पहले शरीर है, झूठ है | श्रव तक कोई आदमी 
भेंने नहीं देखा, जो शरीर पर समाप्त हो। जघन्य से जघन्य अपराधी 
भावना से मुक्त नहीं होता | भावना, यानी सनकी भूख | तन को भूख तो 
भी घास से आदमी शान्त कर लेगा, लेकिन मन से अपमान उससे नहीं 
सह जायगा। कहाँ ऐसे उदाहरण नहीं हैं, जहाँ खुशी से लोगों ने 
भूख सही है, अपमान नहीं सहे दे। भूख यह गहरी है, यह असली है। 
ओर समस्या यहां है | ' 

इन्सान को शरीर की मापा पर उतार कर उसकी समस्याओं का निपयरा 
व्योलना वेकार है। इन्तान की न समझने से ऐसी कोशिश का आरम्भ 
होता हैे। सहानुभूति का उससें अभाव होता है। इससे जितनी ही यह 
पा वेज्ञानिक होती है, उतनी ही व्यर्थ होती है । 


प्र 
चयन 


,(|/ 


खा 


आशय कि में उनसे सहमत नहीं हो पाता हूँ, जो संस्कृति को दूर 
की, ऊपर कीं, कोई मव्य वस्तु मानकर सनन्‍्तोप मानते हैं ओर बुनियाद में 
ही उसे नहीं लेना चाहते | 

संस्कृति जो नींव नहीं है, सिफ शिखर है, एक आइडम्बर है। राजनीति 
जो संल्कृति को साध्य के रूप में आगे रखकर साधन के रूप में साथ नहीं 
रखती है, श्रम ओर प्रपश्च ही उत्चन्न कर सकती है । 

संसक्षति एक रक्ान है, एक वृत्ति, जिसको अंगीकार हम नहीं करते 
तो आवश्यक अथ होता है कि विकृति को हम स्वीकार करते हैं | 


3६६ पुवादिय 


या ते विवेक पूर्वक संस्कार का ओर दम बंदते ५ नहीं तो रागपृत्रक 
विकार की आर है| केवल स्थिति डस जगतमे नहीं 6 । चहेंगे नदी 
तो गरना हमार क्षष, लाज्मा द !। डन्‍्नात बा अभाव ग्रवन,त | 
जीवन सतत गतिशीलती 5 । संल्कृति की अरे है) बह प्रगति; अन्ययो, 
ग्रवगति हैं; जी विकीर मे से थाती आर बविक्कति मे ५ द्वेच्नाती ८ । 


ऋति, जो विद्वानी श्रार: वज्ञानों की वस्तु दे। अत शाखा-हूप दे। 
बहाँ मलाधिशन पानी कडटिन होता दे) ली ऐसी विवंध से: कृतियां 
आपस में लेडे. म्चाती देखी जाती है, वैसे दी जी आरबी भें शाला 
आपस में उलक पड़ती । आंधी से श्रपन । अमिन्‍न सम दें, | 
शाखाओं के लिए, यह कठिन नहीं दे अपनी बंद्यबदी में *हे रे 
भेददण्ड से अपन सबके सम्बन्ध का वे भूल जाय भूल चा९ जा4, 
पर उनकी स्थिति की अर बार वही हे । उस अर थार से दे कढ। बे टी, 
तो तत्वणघुल पर उन्हें आ पहने होगा । फिर हरियाली के वहाँ से 2 उड़ने 


व्रार सखकर उनके 4 बने बनने भे दर ने लगेगा । 


[8 


अस्‍रमक, 


तंत्कति और शेस्ती परलर विमुख तत्व ६। दी की-ती बात दे 
यहाँ दिन-दहाड़ें कत्ल दे हे थे और शाय माना ठफान सा रहा थी। 
एक आर ४ ग्रल्ला-दा-अ कब का नारा उठती थीं; तो दमरी तर! सं 
;>4-ह२ महादेव! का निनाद । येंई परे क्रम पुरुष का पुरुतो् * था, उरी 
विद खना था । दीन तरफ इसमे शेखी । अ्हला हो-अक्रवर श्र 
ब्ह्र-दर महादेव! परवित्रत्स पवित्र उच्चार लेकिन शम्त्रा पर चंद्र एक 
शैंतानी तमाश 5 सिवा वे झुछ नदी रह जाति] ते वे इन्सानव्रत * 
दवाले की बाप दे जाति दे । 


ख्रपनीः संस्कृति को अटल ता हे उसमे परा३ 
तंस्कति की अव्ी नमाई दी दें । हरदा छपनी-पराई सजग के प्रयोग 


यह आनर्नोने एच-अपनान क्या भर्ति आ्रां जाता ६; बहा दल पका नी 
आर नये ३ छा बीत रॉन्त मानना खो 60 |) १5 ख्रास्मन्बीत मताव 


संस्कृति ओर विक्ृति १६७ 
नहीं, बाधक होने वाला है। अभेद की भूमिपर भेद स्वयं स्वीकरणीय 
ओर आदरणीय वनता है। लेकिन भेद जो मूल के अभेद को खाने चले 
निरी मूर्खता है । इसी से शेख्री से उपहास्य वस्तु दूसरी नही और पागल 
वह है, जो अपने को सव से अवलमन्द गिनता है| श्रतः संस्कृति का 
लक्षण है; विनय, भक्ति | 


हम अहन्ता लेकर जीते हैं। जो हमको एक ओर इकट्ठा रखती हे, 
वह हमारी अहन्ता ही है। किन्तु उस अहन्ता को अ्यक्तित्व गिनना भूल 
होगी । अहन्ता यद्यपि होने की भूमि है, पर वही होने की व्याधि भी है । 
इसीसे बार-बार होना, जिसे धार्मिक भव-वाधा या आवागमन कहते हैं, 
कुछ उपादेय नहीं समझा जाता है। मुक्ति इस होने, यानी होते रहने, से 
मुक्ति है । आवागमन से निकल कर फिर क्‍या होगा, यह प्रश्न प्रस्तुत नहीं 
| सार वस इतने में ही है कि स्वयं होकर होने में सुख नहीं है, पूरता 
नहीं है, प्रत्युत निरन्तर वन्ध का बोध है | अरथात्‌ श्रहंभाव द्वारा हम जीते 
» तो भी उससे अधिकाधिक छूट्ते जाना उत्तरोत्तर सच्चा जीते जाना 
हैं| अपने को याद रखे रहना सबसे बड़ा दुःख है, भूल जाना सुख | 
जो जितना ही कम “अस्मित्व! है, वद उतना ही महान अस्तित्व” है । 
व्यक्तित्व ( या अस्तित्व ) सम्पादन के लिए “अरस्मित्व'ं का संग्रह नहीं, 
उत्संग चाहिए | इसी से देखते हें कि जो आगे वढ़ कर मरता है, वह 
अमर वनता है। यानी जीने की कला, उसकी कुज्ञी, मरने की 
शिक्षा ओर साधना में है । इस वात को समझे तो जेसे संस्कृति का 
सार मिल जाता है | 


/2॥ 


/2॥ 7| 


हम अपने को जगत का केन्द्र मान कर जीते हैं, यह है विकृति । 
हम जगत में शूत्य भाव से जियें, यह होगी संस्कृति | 


अहन्ता से शूत्यता की ओर जाना विकार से संस्कार की ओर 
उठना हे | । 


ध६्फ पुर्वोदिय 


ऊपर की बात की ता्लिक से व्यावह्ञार्कि वनीकः (लिया जाय । उसे 
मानव-सम्वन्धों पर व्टित कर देखा जॉर्ये ) तो जब मेरे दर, सामने का 
व्यक्ति प्रधान श्र मे से उसकी अपेक्षा में गीण बनता हूं ; यानी उत्त 
आदर दता हू; चाहे उधर से अपमान हीपा रहा होऊ ; दे भें उसका 
लाम प्रथम देखता हूं. अर झपने लिए यथावश्वरक पर. सम्तोप करता १५ 
उसको सुख देकर अपने ४ को भूल जाता हैं; ० प॒र्मे उसके कल्याय 
में स्वयं काम आता हूँ तो यह संस्कात की दिशा की सी घना हें । रत 
तरह की प्रद्मा्त से समत्याश्र| का धरातल उरठगां ( क्यों कि समस्या 
निबने के लिए, नहीं है, केवल उठते जाने के लिए. है ) 5 बन्वन दें 
और जो विष मानव-सम्बस्ध को कुण्लि अर कठिन बनाए, स्वत हर 
ओर “मद-मत्सर च्यो-लालसा और प-दुभीव पदी करके बोर्ड 
से मारक-दशन अरे वैज्ञानिक हीं संदारक-शस्त्रीस्त का आविष्कीर केए 
बाता है--व्दे ते कटेगा । स्नंह की दुण्ठा उससे दर दोंगी भर 
सहानुभूति का प्रदृत प्रभाव खुलेगा । 


टसरे सिद्धान्त से दम समन वाले को अगने स्नेह के बजाय स्वार्थ की 
उपादान बना सकते दे । तब दम अपने का उसके लिए नदीं, उसे अपने 
लिए मार्नंगे--अरथीत्‌ उत्तर छपनोा प्रयोजन सचिन का सदा ओर ४ 
व्यान स्खेंगे | अपने लाभ को इतना देखेंगे कि उर्सेको! ठगने से ने 
कतरायेंगे । खर्म उत्तम से अपना सेख हे काल लेंगे, पी फिर ठउत्तक 
थाग में दुःख दी रद जो । । अपने सम्मान की भरपूर चिस्ती रखेंगे, 
चाहे देमसे कितने! का भी अपमान होता रहे | ग्रपनें लिए. 5 
रखेंगे ओर दुसरे के लिए. सिक वोट; दर्सिर का श्रीशा 473 छापने 
को प्राप्ति। तो जीवन की यह पद्धति दसतरी दिशा की ओर ले जाती 
है। में मानता हैं. [४ स्ल दिशा की प्रद्रात नश्चित रूप से सकिट को शरीर 
वकट करते वाली बे । शोवण की दे, दिता / । अब दलित 
पाले कॉम-पनिना 3 ६, सुधार, आता७ शासन, ्नवसथी सभी 


संस्कृति ओर विकृति १६६ 


संगठन, समाज-साधना आदि सब तरह के सब काम--ऊपर की दोनों 
वृत्तियों ते किए ओर चलाए जा सकते हैं | पहली अवस्था में ही वे 
साधक हो सकते हैं, अन्यथा वे सब बाधक ओर बंधन कारक होने 
वाले हैं । 

संस्कृति का अतः बाह्म कम से कोई सम्बन्ध नहीं हे | काम की भाषा 
या उस प्रकार की आग्रह-आकांक्ा, विकार का लक्षण मानी जा सकती हैं| 
कम रचनात्मक वह है, जो संस्कृति-निष्ठा, यानी अदिंसक प्रेरणा में से 


आता है | कम से संस्कृति या अहिंसा नहीं है, संस्कृति में से कम को: 
होना है। अथात्‌ , धमपूर्वक कम । 


जहाँ मैं! प्रधान हूँ, ओर दूसरा मेरे प्रयोजन की अपेक्षा में ही हे 
वर्शहा का समस्त कर्म संस्कृत मूलक न होने से व्यथ ओर अनिष्ट कम है ॥ 
मानना होगा कि 'पालिटिवस', जहाँ उसका रंग सन तक पहुँचा हुआ 
हो, स्पष्ट दही विकृत ओर रुग्यु कम है। वह सानवता को दहका सकता 
है, दमका नही सकता; जला सकता है, उजला नहीं सकता । 


निश्चय दी वे मान, वे मूल्य, जिन पर जगत का समग्र कम-व्यापार 
कसा और परखा जायगा, या घटनाओं से वनने वाले समूचे इतिहास से 
जनकोा पृत्ति ओर सिद्धि माँग! जावगी, वे मूल्य साँस्कृतिक हैं अ्रथवा 
मानवीय हैं। 

नूल्य का आशय लक्ष नहीं, कि जिसको आगे रखना काफी हो ), 
उसका मतलव है वह घड़ी, वह तुला, जिसको हर वक्त साथ रखना' 
ज़रूरी है । उस पर सही उतेरें वह तो रखना ओर वाकी सब-कुछ फेंक 
देना होगा । 


का मोद इसमें अक्सर वाधा डालता है। सिर्फ इसलिए 
बड़ा है, हम डाकू के प्रशंसक वन सकते हैं। प्रशंसा में 
डाकू की जगह दूसरा बढ़िया नाम तक उसे दे सकते है | लेकिन यह 


| | 
श् 
| 
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पड पूरवांदिय 


केवल मोह की महिमा है श्र मन को भुलावा है | छोटे व्यक्तिगत सौदे में 
जो नफ़ाखोरी बुरी दीखती है, बड़े सांस्थानिक या राष्ट्रीय पैमाने पर वही 
हमें गारवशाली दीखने लग सकती है।गाय की हत्या पर जुगुप्सा हो 
सकती है, पर चमड़े के व्यापार में करोड़ों की कमाई ठीक लग आती 

है | हत्या से जी घबराता है, लेकिन युद्ध वाली हिंसा, या उत्तादन के 
ओर पूजी के थ्रमित केन्द्रीकरण से होने बाली व्यापक ओर सूछ्म दिंसा, 
दमको प्रिय लग सकती है | यह सिफ “बृदत्ता” की माया है। स्थूल श्रॉख 
गुण तक नहीं पहुँचती, परिमाण पर भव्कती है। मशीन इसी से मोदती 
है और मनुष्य पर विजय पाती है। इससे बचना जितना कठिन है, उतना 
ही आवश्यक भी है। राजनीतिक नेता उसी मोह को मनमें जगाकर, 
खुशहाली ओर तरक्की के बड़े-बड़े नक्शे देकर, बहुमत को साधता शोर 
अपना नायकत्व वाँघता है। परिमाण ((2ए%४आा५) के ज़ोर से 
अक्सर गुण ((2प5५) की च॒टि ढक जाती है। परिमाण का भाषा 
इसलिए सांस्कृतिक इष्ट के लिए बिल्कुल विदेशी है । श्रय॑-गरणित, जा 
व्यक्ति को अ्रंक में अंकिता है, अन्त में स्वार्थ को प्रतिष्ठा देता है | वह 
शोपण का अस्न बनता है। 

थ्रार्थिक ऑँकड़े आधुनिक शिक्षित के मन पर इस कदर बैठते < 
कि उनके तलकी पारमार्थिक भूमिका के बारे में सावधान होने का 
अवकाश नहीं सकता | प्लानिंग बड़ा हो, तो छोटा मादा का सुख-सुविधा 
इतनी तुच्छु लगवी है कि उसपर अ्थ्कना मूखता प्रतीत दी श्राती 

इसी से भाव से अधिक प्रभाव का मदत्व दो बनता ढे। राजनीति 
आदमी को नहीं देखती, उसके प्रमाव को देंखती है। ग्रमाव में उसका 
बाज़ार-माव दे | उतका अन्तरंग भाव क्या है, यह विचार अनावश्यक 
दाता है । तब प्रभाव बदाना इष्ट दोता ओर भाव-शुद्धि व्यथ द्वोती दे । 
लोाकिक प्रतिएा आत्म-मिष्ठा से बड़ी और गीरव की चीज़ बन जाती हे | 


संन्कृति के लिए यद भारी खतरा दे । बह आंकिक और परारिमशिक 
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दर्शन | भौतिक क्या, इसे ऐन्द्रियिक दर्शन कहना चाहिए। मन मारता 
'तन सजाने की बात समझदारी की तो समझी नहीं जा सकती । फिर भी 
उधर दोड़ दीखती है । 


पर मानबात्मा अपने विरुद्ध अधिक काल जा न सकेगा । संस्कृति 
विक्रति की जकड़ से छुटकारा पायगी ओर राष्ट्रवाद मानवता को वहुत 
: काल छावनियोँ में 'वबॉटकर कंगा-फरा नहीं रख सकेगा । प्रकृत मानव 


अपने को ओर अपनी एकता की पहचानेगा अोर वनावटी गव उसके 
प्रयास की राह से सहज भाव में गिर रहेंगे । 


#ि हि अप 


संस्कात आर संकट 


२१ फरवरी को ये दिल्‍ली में अ० भा? क्ग्रेस कमेंट की बैठक 
हुई । राजनीति राज चलाने या पाने का नीति हे । राजे शक्ित से बनते 
ख्ार चलता दे । इसलिए शक्ति की दे। बह नीति हे । +9 गाँधी जी 
गए तो ऐसा मालूस हुआ कि एक नई तकित की. राह वनों गए 5 | बह 

मजारी मस निकली 2५ ताकत; बल नदी, 5] ग्रव॒लता वी ताकत $ 
यह विरोवामास लेगेतो 5; पर अर्दिसा बर्सी ढ। ताकत नहीं तो अर क्या 
2 ? गाँबीजी से मारलूए हआा कि निर्वल। को भी अपना निबलता 4७ 
रखने की जलूरत नी । बलशाली के मुकाबले शॉर्व5 ऋआागे नर्वर्ण 
को दी थाना अरे जमना दींगा । 


वह जो दो) बैठक के दी बाहर दी भाई गजाशः जी मिले । 


मअक्क ऋर बेलि-+ नैनेवीग है लिए कुछ तग्दे लिखना है ७ झंने अपने 
दा बचाया | एक वी ई कुछ लिखते सेंतीं | [ 2, दूर जो 


सै 


लिखा दें वी सकता 4. नई आआव्मायेदक्षी ८। तत्व को 
ओर से उसका मह्त्र शत हट सकता दे। कं आकितेवियन 
कदते है, पद रुूग्य भर पीले सदी ।| यथा4 बध्तता से अनजान री 
हैं । अब “ननवाणी ते तमाजवादी पजिकी हैं । समाजवादी 
न बेन पर वी हर निर्भर नहीं दे। 7 खअवने श्री सनम 

| बह समान मन्वन्थी सेज्ञानक है है | लाग का ने ८, 45 सबदध 
हनिक दी तो कई नमातिवादक नर टित्स गद्दी; सीस्चिवा5, काल 
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कम्णा 


_नज्म 


न्न्ज 
4 | / 


गा | लेकिन उस भे [ परुख नुके नहीं है | जसका सत्य 


व्ल 
ब् 


) 


ऋ 


क्ञ है ओर वस्तुस्थित है, वह निर्मम ओर वैज्ञानिक क्यों न हांगा 
इस तरह मेने माना था कि 'जनवाणा के लायक म क्या लेख सकू गा । 


श्र 


फिर हाल के अन्दर गए ओर सामने कारवाई शुरू हुई 


७ 5 


क्ष 


त्त 


र 


हरी 


ही 


2 6 । 


५) 


ख् 


वहाँ काम-काजी लोग थ, जिनके समय का मुल्य है आर व्यावतत्व 
का वजन । देश की बागडोर जिनके हाथा मे है, व जन ब्रायः सभा वहाँ 
थे। ऐसी कामकाजी वैठक में श्री जबप्रकाश नारायण के मुह स सस्कात 
शब्द सुना तो में चोंका | कारण, वह शब्द हवाई है | उसमें भव्यता 
और कवेता है। इस तरह उसमें भला-भोलापन हैं, जी काम के वक्त 
टीला साथित होता है | ठोसपन नहीं है, जो चोट ले ओर चोद दे। 
मैंने सोचा, इस कामकाजी जमाव से संस्कृति क्रति जेसे निष्काम शब्द का कही 
से अनगल प्रवेश तो नहीं हो गया ! 


कि] 


देखा, जयप्रकाश जी धीर ओर लीन भाव से वोल रहे हं। वात में 
आपह हो तो में समझ सकता था, आवेश हो तो भी शायद यथास्थान 
होता । पर मानों वे सुनने वाला विवेक से वात कर रहे थे। यह मुफ्े 
कुछ अजब पर अच्छा लगा। ओर मेने मान लिया कि इस भाषण में 
आई संस्कृति निरी नारे की नहीं है, शायद लगन को भी हो | नहीं तो 
बात ऐसे भी कही जाती है कि मक्‍्के-सी मुस्तैद ओर तीर-सी तीखी लगे | 
राजनीति की वात अक्सर ऐसी होकर तुरन्त फल वाली हुआ करती है। 
पर देंठा विशेष आमास न पाया, ओर जबप्रकाश जी को ऐसे दी वोलते 
पाया जेते हम आपस न बोलते है, दाल आर धाम, ता मर [लए यह सानन॑ 
से बचने का अवसर न रहा कि इनके मं ह से निकली संत्कृति शायद 
काम-काज साधने की ही युक्ति वल्कि विचार ओर विवेचना के 
योग्य ना हो सकता हू । ु 

ज़यप्रकाश जी के कहने का आशय था कि यह जो गांधी जी को 
हमने गँवा दिया है, सो निरी धदना नहीं है | यह तो संत्कृति का ही 


१७४३ द पूवाद॒य 


संकट है । साम्प्रदायिकता का विं। ४, जी गहरा वर करता जा रहीं 
है । जात-पात प्र, अलग- ग्रलग पिस्कोां पर ऐसे जार पड़ता गया तो 
सब खंड _खड ही ने हो रहेंगी १ हमारी ३ कटदी संस्कृति कद रह जाय त 


यानी साम्प्रादायिकता की तर्क से ऑर्ने वाला प्रद्दर में २ संकट 
का सूचक दे । 


शब्द ओर हों; भरने यही था । अथात जात-पाँत के संदौरे जीवन चले 
तो राज का और राजनीति का कं होगा ! संब तीन तेरह दी ने दी 
जायगा * अर ऐहिक (सेंकुलर) के लिए जो ओर्थिर प्रोग्राम 
करने वाली पार्टियाँ होगी, उने को कहाँ मौका रहे | गगा ? यो भांखत मे 
हैक लोक-राज्य ( हम्मोक्रे टिक सेकुलर स्टट ) फिर केसे बन पायेगा * 
टपमें तो सन्देह नहीं वि साम्प्रदायिकता स है | उल्कट होने प: उसके 
ख्न्‍्दर की नफरत वाद रिवाल्वर लेकर बढती हैं आर दब को राजनीतिक 
प्रगति का साधक उप ठहराती है । ६४ तरह दिंसा एक पद्धति बनती 
बोर उसका उपयाग बहादरी का लक्षण । सम्ग्रदायों के पुथग्माव मे 
से फिए और थोटेमोर्ट वे की ४थकता निक ली दै और वें स्पद्धां के 
ग्राधार पर अ्रवन दल बॉबवि ओर सौर उठाते ढ। थी जीवन संचमुते 
छ्िन्न-भिन्‍न दे जाता श्रीर समाज एक जंगल वन जाता दे । 


साम्प्रदायिकता की तेरे: का संकट वेशक लीड! नदीं है । किन्‍्ठ 
शायद वर्द अतल। संकट नें ढे। न तो निदान नदी 55 निशान भर 
9 । इसलिए जा ग्रान्तरस्कि ढै, जा मुलभूत , दै। शर्विई: असली ढं। 
बह संकट चिंतनीय छान चाहिये । पूरे निदान अरे इलाज के लिए उठे 
ही पाना दीगा । 


अआधथीत्‌ साम्यदा विकतो की ओर से जी जदरीला (दास संत्कवि के 


टरतीक गांधी जे की दृत्वा के हंस न्ने दशा, सस्कात की दृष्टि से बंद में कट 
हू। सकता आर, 55 ति की आर ५ परीक्षा इन कि 57 हुट[५ 
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का उत्तर केसे दिया जाता है| मेरे देखते संस्कृति का प्रश्न ठीक इसी 


संगठित धसं, यानी सम्प्रदाय | उसके मुकावले संगठित राजनीति, 
यानी पार्टो अथवा दल । जेसे सम्प्रदाय बेसे दल भी ऊपरी प्रह्दर द्वारा अपनी 


इच्छा का सुघार या परिवर्तन लाने में विश्वास कर सकते हैं | प्रश्न है कि 
क्या एक का प्रद्यर संल्कृति पर संकट, आर प्त्युत्तर में दूसरे का प्रति-प्रहार 


क्या सच्चति का समथन होगा £ घामक सम्प्रदायी को राजनीतक दला के 
पक्तु में समाप्त करना क्‍या सहों समक्ता जाएगा / 


मेरे देखते संकट शायद यह नहीं है कि हिंसा है | वह तो सदा से 
है, आगे नी शायद रहने वाली है | प्रश्न है कि हिंसा पर क्या प्रति-हिंसा 
से काम लेते जाना होगा ? ऐसे क्‍या चक्कर कटेगा ? क्‍या कोइ भी अलग 
होकर यह कहने वाला न होगा कि हिंसा हमें फल लेनी है ओर फिर लौटा 


अन्‍्म्याका/्पाान्मगबुक,.. भााम्गादुनि: च् 


कर नहीं देनी है, हिंसा का अहिता से मुकाविला करना है? 


शायद जड़ का प्रश्न ऊपर आ जाता है | यह तो सदा से सुनते रहे हैं 
कि देखो वर्हा से तुमको, तुम्हारी संस्कृति को, जान-माल को, इज्जत-आवरू 
को संकट है । 


इसलिए आओ, वह दुश्मन मजबूत और हमलावर हों 
उससे पहले ही हम उस पर चढ़ दौड़ें ओर उसे नेस्त-नावूद कर दें। वह 
दुश्मन है, आओ, उसे कुचल दे | 


कर 





इस तरह इधर से ललकार उठाई, कि 
उधर वालों ने भी देख लिया कि वे संकट में हैं ओर इधर उनका दश्मन 
सोजूद है। ऐसे पहले दुश्मन देखकर, फिर अपने को उसका दश्मन बना 
कर, जो दुश्मनी का विपन्चक्त चला दिया गया है वह सारे 
को छाती पर : कुणडली मार कर ऐसा बैठा है कि उसकी 

मनुष्य की जिन्दर्गी खुल नहीं पाती है ! 


इातहायस 
ज़कड ही वी. 
जकड़ स 
दांक 


$ न $ द | 2 | 


कि एक ने गांधी जी को मार डाला ! कोई नहीं कह सकता 


गछलत में थे। कया वह अपने को नहीं वचा सकते थे ? 


हा / ५ 


4७६ 


क्या सारी दृकुमत इसे *ै मे में काम नं थी सकती थी? पर सईढें। आई, 


नदी आने दी गई । कारण क बद्यवि दत्वोकोररं ओर उसक से विचार वर्सि 
अमुक दल की ओर से आने बाली दिंता अवैध / कर दकूमत की हा 
आर पुलिस वैध परे व जानें वाली दितयी + भी गाँव हें! 
आधवेध दिसी की सामना करन मे स्वयं विश्वात्त नह| करते थ। अं है 
को बड़ी से और अर को वैध से गेकी जा से बता दे पर 

नहीं कंटती, + ९ क्र मज़बृत दे होता है । »* श्र दिसा से * ल्कृति के 


है, लेकिन वध हि ता में भी संस्क्रति की सेवा नहीं ८ । 

ऊपर की रतिं सेद्धान्तिक अर: व्यवद्दर ख्रछुती लग सकते ९॥ 
लेकिन संल्कृति के सकट का यदि प्रशर्त < तो वह नर्तीते विचास्ण 5 । 
बल्कि वर्दी एक बात विचारणाय हर 


१ 


दल धार्मिक मंतवाद! को ऊपर उठा कर जे सकते दें, जैसे माँ | 
हुआ दे । ईर्ती बर्मबाद के आचार पे: & विभाजन दुश्नी ओर पार्किस्तानं 
बन गया । गाँवीरज के नेठ॒त्व मे कांत्र से नें सदी एकराध्ट्र की 5! न्त मरते 
था। लेकिन नीच व्यवद्दार 58 की आवना लेकर चली) आर की | नदी १ 
कूमतें दो बनी दे! । सदियों से टन्दुस्‍्तान में बसनेवाले सत्र लोगों के बीच 
> अपन बंदता चली शी रहा था; जो अनियाय दी थीं) श्र ज। 
के आने ने _*ईै [मे झुक गया । ग्रोज़ उनके वींें मुसिफ् बनकर पा 
ओर दिन्दे:मततमान कीवरियित जो वरात्रर क्रम होते जीन की लाचार थी 
जल अंग्रेज के सदी | हरी दी बनी रहँ। । किए भी ये पर्णती पवन पे मी 
दल तक मंदी पे सजनीति की 4ी। धस्ती से और प्रदनत 
लगकर रखने बर्ती खानत इब्लान, हिन्द थी मुतलमान, अल अल 
। उन दोनें के 5 मवान देर तर को न देंगे की ५ था । 
बकतले खुद तक! . उस रिश्ते के । बानी तेवर क. त- 
नील के; नी ला मत ८, हह्तान एक तरद की टन्दूनतीः 
क्षदत ने मिरवती दा था। अं के. आति-जर्ति टन्दुसतान ४ 
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डुकड़े जो हुए, तो यह सदियों से चली श्राती हुई कुदरत की कोशिश के 
खिलाफ काम था । हकूमत में ओर सियासत में रहने वालों के दिमाग़ कुछ 
इस दुई के आदी ओर हिमायती हो भी गए हों, मुल्क का दिल इसके 
लिए. तैयार न था.। वहाँ से जो गुस्सा “ओर तनाव, मुसीबत ओर 
तबाही, बरपा हुई उसे कौन,नहीं जानता। यह संल्कृति के खिलाफ काम था, 
वह संस्कृति जिससे इन्सानियत छूट नहीं सकती झोर जिसकी टेक पर मानव- 
जाति को बढ़ना होगा | उस कसौटी पर सियासतें और हकूमतें कसी जाएंगी 
और फेंक दी जायेंगी। वही इतिहास के लिये कप्तौटी बनेगी ओर सब राज- 
नीतियों का फैसला करेगी। हिन्दुस्तान में धर्म के आधार पर, तो यूरोप 
सें जातियों के आधार पर काम काज चलाया गया | मगर वहाँ लड़ाइयाँ 
ज्यादा हुई, कत्ल और खून ज्यादे हुआ, और कही जाने वाली सम्यता. भी 
शायद ज्यादे हुई वहाँ की जिन्दगी तियासत को लेकर उसमें अलग- 
अलग नाम और नारे ईजांद करके जुठाई ओर संमेटी जाती है। हिन्दू 
और सुसलमान के बीच की नफ़रत फासिस्ट और कम्यूनिस्ट की आपसी 

घुणा से क्या कुछ अलग तरीके की चीज़ है १ राजनीतिक. होने से क्यो 

उस नफ़रत की संभावनाएं मीठी बन जाती हैं ? क्‍या वह कम नृशंस 

आर कम भीषण होती है ! 


संस्कृति का यदि प्रश्न है, तो क्या घामिक, क्‍्या-राजनीतिक, या-क्या 
दूसरे तात्विक, सब मतवादों के लिए. एक सी स्वतंत्रता ओर एक-सी 
मर्यादा होनी चाहिए। धामिक होने के कारण एक मतवाद अधिक 
प्रभावक ओर गहरा हो सकता है, इसी से किसी नये फैशन के प्रचलित 
राजनीतिक मतवाद को सामने करके उसे अधिक स्वच्छुन्दता देने का कोई 
मोका नहीं होना चाहिए। मानव सम्बन्धों को लेकर संस्कृति बनती है। 
उन सम्बन्धों में जब हिंसा आती है तभी विक्ृति आती ओर संस्कृति के 
लिए, संकट उपस्थित होता है | धम-क्षेत्र के विद्वेप ओर विग्रह को राज 


ध्‌ ४] पट हि 8 


और समाज चेन में लाकर रोप देने से दी संस्कृति की री ओर सेवा ही 
जायेगी, इसे अर ही मानना चार्दिए) कल 


इसलिए, धररुन नहीं दे राष्ट्रीय छय्ये सेवक संघ, दिई. महासभा थी 
कांग्रेस का; अथवा राष्ट्रीय ओर सम्प्रदायिकता का भी । कय खपने में स्वयं 
सिद्ध धर्म ठहर के राष्ट्र फई उथली साम्पदायिकता ही नहीं रह 
जाती १ और सम्पदाव) [कर वे घर्म के ऋ्रीरषो: पर ही बने दो) 
कानूनन नोजायजं होने लायक समझे जायेंगे ऐसी होगा ते। संचम॒त वह 
संस्कृति के लि बड़े भारी संकेद की दिन होगा ) 

गाँधी जी राष्ट्र के पिता थे, सो क्यों ! कर्योर्कि वे सबको-र्स व्यक्तियों, 
समुहों, संस्थाओं और संगठने की ख्वकाश देंते थे । डिमेक़ सी 
का यदी नं, तो दस क्या अर्थ दे * डिमोक्र सी के सीरे को अन्दर 
लेकर चलने वाली भारतीय संस्कृति गांधी जी के दाथों पूरी तर मान्य 
और प्रतिष्ठित हुई । कारण, उन्दोंने श्वैर की राजनीति के बीच निं4र की. 
धर्व-नीति को प्रतिष्ठित किया ) 

क्या दम मारने कि हिंसा जीती, गाँ थी जी द्वारे गाँवी जी को समेउ 
इसका जवाब ॥। वह मत्यु उनके लिये अ्रमस्ता को मुदरर बनी दें । ख्रीर 
उससे बढ़ी पराजय दिसा के लिए, दूसरी दो नहीं सकती । 

वो संल्कृति का सवाल ६7 जगद दे कि देम पैर को, द ५ की कैसे 
जीते ? अपने से वार्दए के हू ५ और वुणा को अपने अन्दर की निर्व॒र्ता से 
जबाब देने बिक दम नहीं दे, ओर एक तरह के बैर से दी उसे काथ्ने 


शो हा 


चलते दें, तो मई संत्कारिता की दरें और विकार और पी: की 


ज्ञीत दे । 


त्चचुब गांधी जी के नी: भारत कसोटी पर दे । उनकी उत्तराधिकारी 
और उनके नेर्मि ते कुर्ति और सदा लेने वाली गजनीतिक | [टियाँ मनि 


खान 


क्ष कि उनकी परत है । गांवी जी की टेक थी कि दकूमतें चांद दी दी गई 
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हों, हिन्दुस्तान के दिल दो नहीं हो गए हैं। कांग्रेस के द्वारा संस्कृति की 
सेवा या रक्ता होनी है, तो उसको वह बनना होगा जो हिन्दुस्तान के समूचे 
संयुक्त हृदय की प्रतिध्वनि दे । उसमें सब के लिए समाई हो । अहंकार में 
अपने को इतना सही मानने वाले हो सकते है कि जिन्हें सत्ता हथियाना 
इतना जरूरी मालूम हो कि अपनी राह के विष्न को हिंसा से दूर करना 
वे पुण्यकर्म गिनें। उनका इलांज 'हकूमत जो चाहे करे। यों हर मत 
ओर हर व्यक्ति को होने का, ओर अपना मान रखने का, अधिकार है ओर 
हर संस्था अपने तन्‍त्र में स्वाधीन है। इस. तरह डिमोक्र सी को अपना 
सार हमेशा के लिए अदिसा को जान और मान लेना है। 

किन्तु व्यवहार की राजनीति का तक अपना है | वह शक्ति का तक 
है | विचार ओर व्यक्ति तात्कालिक शक्ति की अपेक्षा से ही वहाँ विचा- 
रणीय बनते है | वह दलबड प्रव्नत्ति हे। दलों में वह अपना हिसाब: 
विठाएगी श्रोर उनके बीच जय-पराजय की युक्‍क्तियाँ स्‍्वेगी । अमेुक 
दुघगप्ना उसके लिए अमुक वर्ग या दल को मिटाने का अवसर ही देने “ 
वाली दीखेगी । यह व्यावह्रिक राजनीति, पावर-पालिटिक्स, पहले तो 
भारत का ही मेल नहीं साथ सकती, फिर हिन्दुस्तान और पाकिस्तान का 
मेल, जो कि असली ओर दिली समस्या है, वह तो उसके गुमान में भी 
आ नहीं सकता है| 


राजकीय समत्या भारत की अ्रलग देख ली जावे, किन्तु सांस्कृतिक. 
समस्या उस तरह पाकिस्तान को और फलतः मुसलमान को अलग कठा 
हुआ मानकर चेन नहीं पा सकती । यहां संस्कृति को निर्विशिष्ट और 
समग्र भाव में लिया है | विशिष्ट ओर सीमित ओर नामधारी संस्कृति, जो 
इन्सान से अधिक विद्वान की है, उसकी चर्चा यहां नहीं है । 

गाँधी जी ने भारत की राष्ट्रीयता को उस बुनियाद पर रखा जहाँ 
जाति, धर्म, और वर्ण आदि भेदों का महत्व नहीं है | वहां सब समान हैं 
श्रोर सव के लिये समाई है । धर्म के विविध रूपों अथवा शर्ीरों 


ब८० पूर्वोदिय 
की रखी करते ढु०. उसकी अ्रखंडता, उसकी अरत्मी की एकता; को 
उन्होंने जगायो ओर चलवें चलते मुद्दा - दीपा 

“इेश्वर अल्लाह तैर नाम .. 


हिन्दू मुसलमान की; कॉग्रेस कम्यूनिस्ट कीं, जरी तेरी यदि यह दो थी 


कि हिन्दुस्तान (का राज ) तेरा नहीं मेरा है, ती गाँधी नें कद कि हिन्द 
ल्तान के मॉलिंक तो वे दें जो घरवी में पसीना डालते और वहाँ से. सी 


सबक दें, जो परे सेवा मानी प्रायश्वित की सेकरता हैं। 
तरह घमम के भेरमि भें ईश्वर ओर अल्लाद की एक पुकार मिला 


क्‍ंयोकि वेद ऑर्ट ल-गत या सतवादी दै दी नदी । जिन्दगी की. प्र: 
खाशथिक ये + के अधीन चर) आर्थिक व राजनीतिक टष्टिकीण सं चले, 
या किए कोई अपने | कसी दुसरे धरष्टि अन्ड से या दूसरे कर्मी र 
चलाये--त सी के सम्बन्ध मे संघ्कृति की ऊ“ल मतामत नी 3 । 
आदमी का आदमी पर भ्रदवार ने दबाव ने दो; अर न दो; तर्लितः 


स्वच्छुत-संदनोर्गि पर बने शरीर व्यवितत्व की निजता की अवसर ही 


अवकाश देगा ह्क्ृति की आवश्यकताएं शरीर कैद + हैं। बेशक 
एक की ेर्नेती खलग थर श्र खी दोते के कीण्ण सा ल्वाए दींगी 


हु 


दंदय देंगे, पकने बदि उन संवर्धी 2 तो अिन्‍द 


दे और नए ववित शरीर छैत्दर + ताने बलि वे दोगे। ६ त्द्‌ 
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भेद बड़ी पवित्र ओर मुल्यवान वरतु होगी, क्योंकि वह अपनी अपनी 
इमानदारी की पहचान होगी | हरेक का व्यक्तित्व अपने में पुष्ठ ओर 
इसलिए किसी कदर दूसरे से भिन्‍न होगा, तमी परत्पर सहयोग ओर सह- 
कार कीमती भी हो सकेगा ओर तभी डिमोक्रेसी केवल संख्या की ओर 
वोट की, भीड़ की, चीज़ न रहेगी, बल्कि वह होगी जो कि होनी चाहिए | 
यानी प्रत्येक की स्वाधीन चेतना को बह बल देगी और उसकी आवाज 
शुद्ध विवेद्द की यानी संश्ल्ष्ट मानवता की होगी | 


दी का मोची | संस्कृति 


लेख मेरे देखने मे आया, “रो के मोर्च पर संस्कृति है गीत 
ग्रपना शीपक मेन वहीं से लिया ६ । “ हके लिए. रेखक का अऑमि5 
मानना ओर उनसे क्षमा माँग लेना जरूरी ढ । 


बह तो लेख कया एमः गद्य काव्य दे ८ । सुन्दर ओर भोडक | कला 
और भावुकता के यींगे से कठोर भी मनोरम दीख पड़ता 6; लेकिन. ईरे 
जगह मनोहर मुर्सेः प्रयोजनीय नहीं है । प्रयोजनीय दे मोची, यानी उर्त्ी 
समभना । मोल पर जी यने से पहले मे उसी मोर्च की जीने लेना चर्दितीं 


ध्वज 
हल 


& । रोटी को तो + जानता हैं गेल और भोग दोनों के दी 
लेकिन >सक मोची क्या चीज दे) ५ शायद गरवंधणा की! वस्तु दे ) +5 
भी पाना दोगा कि फिे संस्कृति से उसे की क्या संगति है । 


गेटी का एक मोाचा ता मरे यहाँ भी कायम दे ) उसका नाम दे वर्क । 
एक थाली में कक, कम्मी, शरीर कुत्ते * उते है तो अवसर गांवों गरम 
टखता हैं| ठीन-भेंसेंट हाती हे; ऐी-4 मची दे, किए मीठी उनदार-मर्ठ॒दी * 
आीहोता दे । उस चौके के और भी पहलू द। फरई गहिणी जो कि आने 
बनाती दे। दो, स्वोर्गी जे सादर पहले जिमाय जाते द। पॉर्न कहारिन भी 
शेटी के जठे बतेन मी जती और बचा-खुचा पाने की जगत जन खतीद। 
र सबके बाद मदेतर जी बासी और जुटने बचने १९ अपनों दी जम्ावा 
है । चौंका बंदि साचा 4 तो इन सबके लिए. उत | रूप अलगन-श्रेला ६ । 
टाशूय के लिए बंद हत | ता हि, पत्नी के लिए, 7 वा, कंदीरगे * 
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लिए चाकरी और मेहतर के लिए भीख । बच्चों के लिये वह एक द्वी साथ 
कीड़ा ओर कुश्ती का अखाड़ा है | 


लेकिन में जानता हूँ कि प्रश्न व्यक्तिगत नहीं है, पारिवारिक भी नहीं 
है | इस पद्धति से सब का अपना-अपना होकर तो प्रश्न विखर जाता है 
ओर शायद तब गंठीला भी वह उतना नहीं रहता | पर नहीं, प्रश्न का 
वह रूप निंयक्तिक नहीं है। निर्वेयक्तिक ही वेशनिक होता है। अतः 
मोर्चा असल वह है जो निर्वेयक्तिक है, सामाजिक है, सावंजनिक है। इस 
लिए वह राजनीतिक ओर तात्विक है । 

निस्संदेह दिमाग पर वहाँ तक जाने में जोर पड़ता है जहां रोटी का 
'मोर्चा इस कदर क्रांतिकारी दे कि स्थूल रोटी का वास्ता उससे नहीं रहता, 
'खालिस मोर्चा ही मोचा रह जाता है। जोर पड़ता है इसी से वह 
महत्वपूर्ण है। 


[' 


उस रोटी को जानना आसान है जो गेहूँ से बनती है, बनाने में जिसके 
'तरह तरह की मेहनत लगती है, ओर जो भूख भरती है | पर वह 
रोटी, जिसका सम्बन्ध न तो गेहूँ से है, न श्रम से हे, वल्कि सीधा सम्बन्ध 
क्ांति से ओर मोर्चे से है, इतनी गहन और सूदुम हो जाती है 
कि उसे मुट्ठी में लेना ओर पेट में डालना संभव नहीं हो पाता। वह 
दिमाग की चीज मालूम होती है | अगर वह किसी की भूख मिठाती या 
बढ़ाती है तो शायद दिमाग वाले के दिमाग की ह्वी | 


रोटी का मोर्चा इस तरह उनका नहीं मालूम होता जो पेट के भूखे हैं, 
'वह उनका है जो भूखे दिमांग के हैं | वह मोर्चा दिमागियों का है | 

एक मन्दिर के द्वार पर अक्सर देखते हैं कि भुखमरों की पाँत लगी 
है। मूखों को पांत में लाना छोटी वात नहीं. है | उनके लिए. भीड़ और 
ऊण्ड ही प्रकृत है। लेकिन वद लाला, जो ग्रिनती की रोटी लाते हैं. और 
गिन-गिनकर ही उन्हें दे सकते हैं, हो-हल्ला पसन्द नहीं करते, तरतीब 


जुड़कर वह भें वी ओर व्यवस्था की वस्तु ही जाती दै। टेंकिन इस 


है । इससे शेटी के सवाल को श्रम से जोड़ना खतरनाक है ये शर्ट 
बनेगी पर मोचों डटेगा । मोर्चे की जबूत के लिए, वह नहीं दोनें देनी 
होगा । इसलिए. भख को बरतें को इतना के वी उठाना होगी कि भेस कं 

काम दो दी ने सके । कौलाइल में शर्ते है । भुख दे; तभी तक कोल्ड की 
प्रवात्ति दे । भिटने पर शोर मचाने की चर्ति धीमा दो सकती है। इस- 


कारण, वह बोडिक दे & की सोचता हैं, सदी को पकडता दें । मेंस 
कऋतिकारी शर्कि जगाने का जो की है बह उसका है। उसके लेख वीं 
बुत दे कि भरत बढ़े । वेट की करी को राजनीति की आग बनीरनी उतना 
किन नहीं देगा । खाग के जोरसें ध्वेंस दोगा शरीर उससे तक्ष्ता ठलि5 
पलट दोगी । ते नये साम्य की देनी होगा | अर बह नयी रन किन 
ब्य होगा * सिवोने उनके और कि) जिन्होंने मंच बॉँचा 
और. जिन्दोते 7 गेय थे कर्म: को ४ ४ काम नदी. कियी था। 
दुंसदक की कं खाकपास बंगी 7 बंद शक्ति के ब्लोत, उत्तर 
दुद्न-तंत्रन्येत्र की देतिंग करने की सोचने तेंके * शत जावे) अतः कई, 
मत्रवुरी नई 5 वीडिक अर्मिक वे । अंग्रेजी भा॥ सके £४ 


#+ 
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विश्व का इतिहास, उसकी राजनीति और उसका अथंशास्त्र उसने व्यथ 
ही नहीं पढ़ा | वेपठा रहता तो कदाचित्‌ श्रमिक उसे बनना पड़ भी सकता 
था । पढ़-लिखकर भोला किसान मजदूर बननेवाला वह नहीं है। हाँ, 
नेता उनका वन रूकता है | शभ्रमक तो श्रव वह बनेगा हौ 
क्यों | अलवत्ता धनिक न बन सका, तो धनिक का दुश्मन बनना 
तो उतना असंभव कार्य नहीं है । उस पद्धत से एक दिन धनिक के सिर 
पर प्रभु बनकर बैठने की तरकीव निकल आ सकती है। वोद्धिक वनकर,, 
बुद्धि पैनाकर वह इतना भी नहीं कर रुका तो उससे ओर क्‍या आशा 
की जा सकती है ? नहीं, वह प्रचार करेगा, संगठन करेगा ओर क्रॉति 
करके ही छोड़ेगा--क्रांति, कि जिसमें आज का वड़ा आदमी पामाल दीखेगा 
ओर जनता के भूख के मोर्चे पर भंडा लेकर, घोष देकर, ऊंचा उठने 
वाला नायक वहाल होगा । श्रमिक को ओर से उसकी सहानुभूति में 
वोद्धिक वर्ग को ही तो नये राज्य का अधिनायकत्व सम्हालना होगा । इसके. 
लिये खुद रोटी से ज्यादे रोटी के मोर्चे पर आँख रखनी होगी । 


में मानता हूँ कि रोटी के सोचें पर संल्कृति नहीं चाहिए, - संस्कृति का 
यीत नहीं चाहिए । मेरे विचार में वर्हाँ रोटी ओर रोटी का भ्रम भी उतना 
नहीं चाहिए | वहाँ सोचो चाहिए, गीत भी मोर्चे का .ही चाहिए और 
मोचे को चेताने के लिए रोटी से ज्यादे उतका अभाव चाहिए वहाँ तीखी 
ओर बाकी राजनीति चाहिए | रोटी के लिये प्लान वन सकते हैं, स्कीमें 
दन सकती हैं, लैकचर वन सकते हैं, और मार्च-कूच के नक्शे वन सकते 
हैं। क्ष्योंकि इन सबकी मोचे से ठंगति है, ओर स्वयं रोटी से संगति 
नहीं है | 

रोटी के मोचें मुन्दे इत तरह दो ही दिखाई देते हैं । घरं-घर जो उस 
के लिए मेहनत हो रही है, नाज उगाया जा रहा है, चक्की पीसी जा रही 
है, दद तो ठंडे श्रम की वात है | इसलिए वह तो मोर्चे के नाम पर 


बा आय . 


। 


है या 


उतनी दिचारणीय नहीं है | उसके लिए विचार से श्रधिक्त लंगन और 
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लेकिन उसके अपने हाथों से बेंटकर मिले | अपनी जगह पर अपनी मेहनत 
से हर कोई अगर अपनी रोटी कमा लेगा तो इस तरह राजनीतिक शक्ति 
के एकन्न होने का अवप्तर केसे आयेगा । वोट के रास्ते से पहले सबकी रोटी 
एकत्र करके अपने पास करली जाय; तव फिर उनको बरावर वरावर वॉँयने 
का काम हम कर ही लेंगे | ऐसे पार्टी स्टेट के माध्यम से सब में एकता 
रहेगी ओर रोटी केन्द्र से बँठी होने के कारण समता भी सव जगह समतल 
रहेगी । रोटी अपने हाथ से दूसरे को दी जाय, इसका स्वाद एक अलग 
ही चीज है | सब को सहज भाव से रोटी मिलते जाने से वह स्वाद पूरा 
नहीं हो पाता, इसके लिए मोचा बनाना ज़रूरी होता है| जिसको कहते हैं - 
राष्ट्रीकरण, सरकारीकरण, वह बहुत कुछ यही मोर्चाबन्दी दहै। दस 
हजार मिल मजदूर एक मिल-मालिक से अपनी रोटी पाते हैं। पाँच लाख 
कलम के मजदूर क्लक एक सरकार से रोजी पाते हैं। लाखों-करोड़ों 
प्रजाजन शासनासन पर बैठे राजन्य जनों की कृपा से साँस लेते ओर पेट 
पालते हैं। इस श्रधिकार-मोग का सुभीता मोचा खड्डा किये बिना केसे बन 
सकता है | इससे 'ऐ नागरिकों ! पार्टो अनुशासन में पाँत बनाकर बैठो | 
नम्बर आये तब अपना नाम वोलना ओर वोट देना | उसके बाद तुम्हारी 
तरफ से हम जायेंगे ओर सब रोटी जहाँ जमा हैं, वहाँ से लाकर बराबर ब्रावर 
तुम में बांग देंगे | जानते हो तुम क्‍यों भूखे हो १ क्‍योंकि अव्वल तो एक 
रोटियों का ढेर नहीं है | कुछ अपने चौके चलाते हैं । रोटी, जो किसी की 
निजी सम्पत्ति है, वही तो मुसीवत है | तुम हमें मोका दो कि छीनकर 
पहले सबकी शेटियों का एक वेड़ा ढेर लगा दें, फिर देखना कि हम सबको 
पूरी तरह पेट भर कर देते हैं कि नहीं । पर सावधान ! हम ही हैं जो 
तुम्हारा पेट भरेंगे । उस अधिकार की जगह कहीं दूसरों को पहुँचने दिया 
तो गजब ही ही जायगा !! 


यह रोटी का दूसरा मोर्चा उसके हाथ नहीं हे जिस के हाथ में पकी 
पकाई रोटी है। यह उनके पास है जिन के हाथ खाली हैं, इससे जिनके 
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बात से ग्रधिक काम चाहिए। उसके लिए राज की वात करने ओर राज 
की चाह करने से अधिक स्वयं कम में काम चला लेने ओर अधिक-से- 
अधिक उपजाने की दरकार होगी | इससे उसमें मोर्चा कम बनेगा, काम 
अधिक वन चलेगा | अतः उसकी बात ब्या है | मोर्चे असल में दो हैं- 
(१) जिस पर उपकारी है, (२) जिसके ऊपर क्रांतिकारी है । 


१--उपकारी रोटी का सफल मोर्चा बना पाता है। 
दी यह भी सकता था कि भिखारी भिखारी न रहता, वह 
नागरिक होता ओर अपने हक ओर श्रम में से रोटी पा 
जाता | उपकारी उस्त संभावना पर जाना नहीं चाहता । रोटी के 
लिए उसके श्रागे हाथ पसारने वाले नहीं होंगे; तो वह रोटी बाँटने का 
'काम केसे कर सकेगा ? वह काम तो अच्छा हे न | इससे उसको तसलल्‍्ली 
मिलती है | स्वयं तो उसे भोग ओर आराम में रहना पड़ता है। इस 
काम में लगता है कि वह श्रम कर रहा है। धमं का अवधर खोने को 
बात उस भावनाशील के मन में क्‍यों आने लगी | इसलिए उत्तका मुख्य 
'लाम यह नहीं है कि भूखे को रोटी मिल जाय, उसमें यह भी शामिल है 
कि उसके अपने हाथों से बंदकर वह रोटी उनको मिले। वह घन के रूप 
में रोटी उनसे खींचता दे, फिर दान के रूप में वही उन्हें देता है। इसमें 
लाभ यह द्वोता है कि मोर्चा पैदा होता दे | प्रकृति से जो दो आदमी थ, 
इस व्यवस्था से एक उनमें दानी और दूसरा दयनीय बनता दे। श्रमीर 
ओर गरीब का लोप होने से मोर्च का मजा कम न हो जायगा ! 


२--द हरा मोर्चा जो उससे बड़ा दे राजनीतिक विचारक आर क्रांति 

के कर्मचारी की कला-संष्टि है। 'ऐ भूखे लोगो, ठम भूखे हो न! आश्री में 
हूं वग की राह बताता हैँ । वहाँ रोटी दही नहीं हे, मन चाद्य सव कुछ 
है।* वह देखो '*“दीखा ? उसके लिए, बोलो, कुछु करोगे ? तो लाओ, मुभे 
बोट दो ।**ओ ग्रतिपक्षी, सुन, मेरी वोट मुखे की रोटी की.वोट दे, जब 
कि तेय वेईमानी की ।/*“बद अ्रवश्य चाहता दे कि सब को रोटी मिले, 
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लेकिन उसके अपने हाथों से बेंटकर मिले | अपनी जगह पर अपनी मेटनत 
से हर कोई अगर अपनी रोटी कमा लेगा तो इस तरह राजनीतिक शक्ति 
के एकन्न होने का अवप्तर केसे आयेगा | वोट के रास्ते से पहले सबकी रोटी 
- एकत्र करके अपने पास करली जाय; तंत्र फिर उनको बरावर वरावर वॉयने 
का काम हम कर ही लेंगे | ऐसे पार्टी स्टेट के माध्यम से सव में एकता 
रहेगी ओर रोटी केन्द्र से बंटी होने के कारण समता भी सब जगह समतल 
रहेगी । रोटी अयने हाथ से दसरे को दी जाय, इसका स्वाद एक अलग 
ही चीज है | सव को सहज भाव से रोटी मिलते जाने से वह स्वाद पूरा 
नहीं हो पाता, इसके लिए मोर्चा बनाना ज़रूरी होता है| जिसको कहते हैं 
राष्ट्रीयररण, सरकारीकरण, वह बहुत कुछ यही मो्चांबन्दी द्वे। दस 
हलार मिल मजदूर एक मिल-मसालिक से अपनी रोटी पाते है। पाँच लाख 
कलम के मजदर कलक एक सरकार से रोजी पाते हैँ) लाखोॉँ-करोड़ों 
प्रजालन शासनासन पर बेठे राजन्य जनों की कृपा से साँछ लेते ओर पेट 
पालते हैं। इत अधिकार-भोग का सुभीता मोचा खड़डा किये विना केसे वन 
सकता है। इससे “'ऐ नागरिको ! पार्टो अनुशासन में पाँत बनाकर बैठो | 
नम्बर आये तब अपना नाम वोलना ओर वोट देना । उसके बाद तुम्हारी 
तरफ से हम जायेंगे ओर सब रोटी जहाँ जमा हैं, वहाँ से लाकर वरावर व॒रावर 
तुम में वांद देंगे । जानते हो तुम क्‍यों भूखे हो १ क्योंकि अव्वल तो एक 
टियों का ढेर नहीं है| कुछ अपने चोके चलाते हैं | रोटी, जो किसी की 
निज्जी सम्पत्ति है, वही तो मुसीवत है। तुम हमें मौका दो कि छीनकर 
पहले सबकी रोटियों का एक वबेड़ा ढेर लगा दें, फ़िर देखना कि हम सबको 
पूरी तरह पेट भर कर देते हैं कि नहीं । पर सावधान ! हम ही हैं जो 
तुग्द्दरा पेट भमरेंगे । उस अधिकार की जगह कहीं दूसरों को पहुँचने दिया 
तो गजब ही हो जायगा !! 


का दूतरा मोस्चा उसके हाथ नहीं है जिस के हाथ में पकी 
| 


पकाई रोटी है। यह उनके पास है जिन के हाथ खाली हैं, इससे जिनके 
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पास रोटी के बड़े वायदे और नकरी हैं । वायदे छोटे होने की वजह नहीं 
है, इससे मोर्चा भी बड़ा है| धन की कूत हो सकती है, आशाएँ अकूत 
हैं | इसलिये थ्राशाओ्ों पर भूख को और भूखों को पालने वालों का रोटी 
का यह मोर्चा सचमुच ही उपकारियों के मोस्चे से बहुत जबद॑स्त ओर 
ताक़तवर होता है | द 


इन दोनों से बाहर तीसरे मोस्वे की मुझे खबर नहीं है | तीसरे जन 
शायद वे हैं जिन्हें रोटी के लिये सहयोग ओर श्रम करना पड़ता है | तीसरे 
इसलिये कि कोलाहल में भूख ओर भूखों के नाम पर पेग्मरों के जो दो 
पक्त सामने आते हैं, मोर्चाबन्द तोर पर वे ही सामने दिखाई देते हैं| असल 
भूख शोर असल रोटी की उपज ओर माँग के लोग तो ओट में पड़कर 
तीसरे बनने को ही रह जाते हैं | वे मोर्चा नहीं रोटी चाहते हें ओर अपने 
श्रम में से रोटी निकालने में उन्हें कोई आपत्ति नहीं हे | वे शब्द के नहीं 
श्रम के लोग हैं, नेता जाति के नहीं जनता-बिरादरी के दें | 

अतः प्रश्न मोर्चे का नहीं है। प्रश्न यह है कि बिना मोर्चे सीधे 
सात्विक श्रम में से रोटी मिलना क्‍या संभव न बन सकेगा १ 

निश्चय ही रोटी अगर मोर्चाबन्दी में से मिलनी है तो श्रम का 
शोपण कभी समाप्त न होगा। तब चालाक दी होंगे जो श्रमिक का पेट 
भरने वाले वनकर उनपर हुकूमत जमायेंगे। अगर शोषण को मिटना है 
तो जीवन में श्रम को अपना स्थान पाना होगा ओर मोस्चावादियों को 
मोर्च से छुटकर असल काम में लगाना होगा | 

राजनीति की लफ्फाजी गृगे ओर अ्रपढ़ मेहनती को कब तक 
भस्माती और वहकाती रहेगी ? क्‍या मोर्चा सुलगा कर उस पर अपनी 
हांडी पकाने वालों के लिये ईंधन बनना दी जनता का काम रहें चला 
जायगा ! ह ह 

समय है कि राजनीति का भूत हम पर से उतरे | सब दल सोचते दे 
कि सत्ता आ भर जाय दमारे हाथ में एकबार, तो बस दम यह झोर वह 
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करके धरती पर स्वर्ग चुटकियों में ला बि ठाबेंगे। ऐसे उटेपियों के 
पीछे चलाकर शब्दबादियों ने जगत में आाहि-तआहि रचा दी है | 

बस यहीं संस्कृति की संगति है । राजनीतिक क्या शिकारी ही रहेगा 
वह संत्कारी न बनेगा ? अपनी वासन झ को वह खुली छुट्टी 
देगा कि उन्हें लगाम भी देना वह जानेगा £ सच यह है कि संस्कृति 
सिवा यह किसी ओर का काम नहीं है कि होड़वाजों ओर स्पद्धावादियों के 
गिरोही और मोचों' के बीच वह उस निरीह मानव की प्रतिष्ठा करे जिस 
पास स्नेह का हुदय और काम-काज के हाथ हैं। मानवन्यक्तित ओर 
मानव-प्रम की प्रतिष्ठा यदि संस्कृति को ओर से ही नहीं आयेगी तो फिर 
किस ओर से उसकी आशा की जा सकती दे ! मतबादों ओर राष्ट्रवादों के 
दर्पोंद्धत उन्मादों के बीच मानव को और मानव-जाति को भुनते मरते ही 
नहीं रहना है । इसलिये कहां कोई और मोर्चा नहीं है, मानव व्यक्ति 
स्वयं ही वह मोचा है ओर रचनात्मक ओर सजनात्मक सब शक्तियों को 
वहाँ ही लगना है। शेव व्यर्थताओं पर कान न देकर एक मानव पर टेक 
रखने वाली श्रद्धा का नाम संस्कृति है। उसके सिवा संस्क ति भी ओर 
कहीं नहीं है । और कहीं यदि उसकी दुहाई है तो मान लीजिये कि वह उस 
ओदन में इस या उस तरह की दलवन्दी ही हे । 

मूल में इस सांल्कृतिक आधार के विना रोटी के मोर्चे सिफ़ ताक़त 
हथियाने और अस्व-शत्त्र बढ़ाने का साधन होंगे । तव सिर्फ़ दो कोमें 
होती जायेगी; एक जो खायेगी और हुकूमत करेगी, दूसरी जो उपजायेगी 
और भी रहेगी | तरकारों के वजट का असल भाग फोज ओर युद्ध ओर 
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है. 


5) 


बचाव के लिये होगा और बनाना नहीं विगाड़ना वड़ा काम होगा। वह 
रंक होगा जो वनाता उपजाता है, राजा बह होगा जो बियाड़ता ओर 
लुणता है। संस्कृति की सावधानी के अभाव में शिकारी हमें आदश 
लेगा और श्रमिक हमारे लिये नगण्य। मोचें की वाते जाने-अनजाने 
वहीं दिन लायेंगी | संल्कृति की तलरता शायद उसे वचा सके | 


जद 
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शान्ति और युद्ध 


दनिया एक युद्ध से मुश्किल से पार हुई है कि दूसरा उसके सिर पर आा 
मेंडराया है । इससे दुनिया की आज की समस्‍या है शान्ति । जगह-जगह 
शान्ति के लिए सभाएँ हो रही हैं। उन लोगों की तरफ से जो सोचते हें, 
ओर उनकी तरफ से भी जो करते ह। ऐसा मालूम होता है कि सभी चाहते 
शान्ति हैं; पर पाते हैँ कि जानें-अनजान, अपने से या अपने वावजूद , 
युद्ध ने बढ़े चले जा रहे हैं । 

निश्चय ही कोई युद्ध नहीं चाहता | युद्ध होगा, तो शस्त्रास्त्र की तैयारी 
में लगे पक्ष उतकी जिम्मेदारी सदा दूसरे पर डालेंगे। लड़ने वाले दोनों दल 
आप-अपने को शान्ति वलला बतायेंगे। ओर उन्हें कूठ भी नहीं मानना होगा | 
कारण, लड़ाई सचमुच उन्होंने चाही नहीं हे, सिर्फ बनाई है| इस वात को 
समक्त तके तो समत्या पकड़में आ जाय | जो लड़ते हैं, वे लड़ना (शुरू 
करना) नहीं चाहते | लेकिन उनमें हर एक मानता है कि दूसरा हमला करे 
तो जवाब में लड़ने के सिवाय उपाय नहीं रहता । मरना जब धस नहीं है, 
तो घन जीना है । इससे जीने पर जब आ बनती हों, तव जान बचा लेना 
ही धर्म ठद॒रा | इस तरह सुरक्षा में शत्र को मारना या अपनी तरफ से उसको 
जान दा खतरा पैदा कर देना भी आवश्यक घर्म वन आता है | हम देखें 
किलड़ाई यो जीने की अनिवाय शत्त के रुप में हमारे वीच आ जाती है । 

जंगल में प्राणी का जीवन केसे चलता है १ वहाँ हरणक स्वतन्त्र है 
कि जिसको बने मारे-खाये ओर जेसे हो अपने को मारे और खाये जाने से 
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बचाये। इस प्रकार की निरबाध स्वतन्त्रता का नाम है जंगली जीवन | 
आदमी उसी में से आया है| शायद थ्राज भी उसमें ही रहता है, लेकिन 
अपने रहने के ढंग को सम्य कहता है । जानवर को जंगली ओर अपने को 
सामाजिक बताता दे | लेकिन अगर जीने का तरीका उसका यही है कि जो 
हो दथियाये श्रोर जेसे बने अपने को बचाये, तो उसको जानवर से कुछ 
दूसरा कैसे कहना होगा ! 


वन्य पशुओं की लड़ाई जिन्होंने देखी हे, बताते हैं, कि श्रद्‌भुत होती 
है। कमाल की पेंतरेबाज़ी वहाँ देख लीजिए । इधर शेर के पास नहँदार 
पंजे हैं, तो सूझ्र के पास तीखे दाँत | इध तरह श्रलग-अ्लग खबियों के 
हथियारों से मुकावले में वह चोट चलती हे कि सीन्दयं का विलज्ञण चमत्कार 
उपस्थित होता है | बड़े लोगों के 4ैठकखानों में इसीसे विलास की नहीं, तो 
अधिकांश बेसी ही तस्वीरें आपको मिलेंगी | इस तरदद युद्ध प्राणियों का 
सबसे प्रिय खेल रहा है। उसके दवाव के तले कला-कीशल ओर ज्ञान- 
विज्ञान वेग से खिल उभरे है |] जीवन मानों उस समय रस से था भरता 
है। नसें फरफरा उठती है और मन उमंग की पेंगें ले उछुलता 
ज़िन्दगी सूखी नहीं रह जाती, जेसे सार से भर आती है। मारने के उछाद में 
ग्रादमी श्रपनी जान दथेली पर ले खुद मोत में बढ़ चलता है । प्राण ८ं.ने की 
कोशिश में प्राण पर खेल जाना उसे अ्रसल जीना लगता है | 

युद्ध से यह सब द्वोता हे | इससे युद्ध को छोड़ना सहसा उसके वश क॑ 
बात नहीं है । इतना उत्कृष्ट रस वह दसरी किस चीज़ से पा सकता है ! 
इसलिए जान पड़ता दे कि हम थोड़े-बहुत जो शांतिकाल में रहते हूं, सो इस 
ढंग से कि उसके फल में युद्ध जल्दी अ्निवायं हो आये | युद्ध मानो घटना 
नहीं हे, वह देतु है | हमारी जीवन-विधि का वह फलित फल है, मानो वह 
टमारी सिद्धि दे | इसलिए शान्ति के सवाल को इस हूपमें देखना ठीक ने 
होगा कि युद्ध से केंते बचा जाय | युद्ध द्वार आखिर कुछ तो दम चाइते 
टूं। उस आशा को एकदम शून्य नहीं किया जा सकता। केवल अभाव तो 
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ट्किता नहीं | इससे अभावात्मक होकर शान्ति कभी आने वाली नहीं है। 
वैसी तो कब्र को शान्ति है | उसके लिए चैतन्य को खोकर जड़ वनना -धर्म 
हा। जायगा | वह निष्कियता चाहती दीलेगी | वह शान्ति मानों माँगेगी कि 
हम अपने को हस्व करें, नाना निषेधों से प्राणु-प्रवाह को ज्कड़ बाँघें | वह 
निरन्‍्तरता की जगह स्थिरता चाहेगी और गति-मात्र, कम-मात्र, उसके लिए 
भीति के कारण होगे | 


ग्रादि-काल से शान्ति के साधक सन्त हमको मिलते आये हैं. । हमसे 
मतलब विश्व के सभी देशों की | श्रपने भारत को लें, तो वह बात और भी 
सच है| लेकिन उन महात्माओं ने अपनी जो शान्ति ओर मुक्ति साधी, तो. 
क्या वह असल इए्ट वस्तु थी ? क्‍या समाज में व्याप्त युद्ध के प्रति उसमें 
हठात्‌ विमुखता न थी १ या समाज-मान्य युद्ध-नेता का सहारा भी न था १ 
युद्ध-जेता राजन्यों के प्रश्नव में रहकर क्‍या उन्होंने अपनी शांति को युद्ध का 
एक तरह प्रार्थी ओर शरणार्थी ही नहीं प्रमाणित किया ? किन्तु अपने भारत 
में हम देखते हैं कि ऋषि-मुनि्यों ओर सनन्‍्त-तपस्वियों की लम्बी परम्परा को: 
प्रेरणा देनेवाले मह्यपुरुष हुए राम ओर ऋृष्ण, जिन्होंने युद्ध लिया ही नहीं, 
युद्ध किया । किया ओर जय साधी । राम ओर कृष्ण क्या राजा ओर 
योद्धा नहीं थे ! ओर पश्चिमके मसीह ईसा को क्‍या इसलिए सूली देना: 
जरूरी हुआ होगा कि वे नितान्त एवं एकान्त शान्ति-साधना में रहे ! फाँसी : 
निश्चय ही उसको लगेगी, जो चुप ओर निष्किय न होगा, वरन्‌ प्रबल 
ओर पराक्रमी होगा। योद्धा उसे होना ही चाहिए । मुहम्मद साहब, ' 
जिनका घम ही शान्ति कहलाया, क्या लड़ाइयों के लड़ने से तनिक आराम' 
पा सके १ इसलिए शान्ति की वात सोचने योग्य है, तो इस कारण नहीं 
कि युद्ध ते वचना है। वचानेवाली शान्ति तात्कालिक रूप से कायरकी और 
अन्तिम रूप से शव की है | वह विचार की वस्तु ही नहीं । घर-गिरस्ती वाँघ- 
कर बेठनेवाला हर आदमी वैसी सुख-शान्ति की सेज अपने यहाँ सजाता 
ओर वहाँ मोग को प्रतिष्ठित करता है। इस शान्ति-भोग और उसकी 


| & ३ कब | 


मुसत्वा के लिए जाने फिर क्यों कुछ नहीं हो सकता ) मोटे पध्यर के किले की 
लंबी-चोड़ी प्रार्चारे वगीं इसीलिए, नहं। उठायी जाती कि अन्दर महली की 
शान्ति अ्ज्तुए रहे ? युद्ध इसी सुख-शान्ति में से होते हैं । 

हम सब उस अपनी सुख-शान्ति को पक्की दीवारे| से और पक्के दिसा। से 
घरकर ऐसा संरचित वी लेना चाहते है कि कोई उसपर ने मद सी; न 
कोई साभे की शी सके । इसीका करिश्मा है कि सब कह! हाय-दाव ओर 
पेच-खसोद मची हुई है। यही चर समहें के नाम पर छंगठित दीकर खुल 
जलती दे। गा यर रंग भर लाती दे । अपनी छोटी-मोंटी शान्तियों की 
व्वन्ता ओर सप्ही ही वह बारूद है, जो इकद्ठो होकर और | री पाकर 
आसमान की अपने सीट से रंगारंग और लाल कर उठती है । तब खब- 
सूरतियाँ खलती दे कि जिनको लेकर ईद के वर्क जगमग दे रहते दे । 
यानी युदुव से विस होकर छपनाई जानेवाली शान्ति 5 उस युद्ध के 
लिए ६ घन है। दंग नहीं लड़ते, यह कहने से लड़ाई कम नहीं देती, सिफ 
हम कम होते 6 और हमारी लड़ाई वोम दूसरे क्यों पर जी के । स्थायी 
और पक्का दी नें ता है। ऐसे तनखादार सवादी पेंदा दवा है जिसका 
पेशा लड़ना वनर्ती है। ओर युद्ध सबसे ऐश्वरयशाली उद्योग ओर व्येतें- 
ताथ बनता द । (कर आधुनिक सेनापति कभी लड़ते सुना गयी है? वह 


कि एचज् में मिलने बलि वेतन-भत्त से अपने चीथिपन ज् वे कुछ वण्य री 


जत्स्क 


सुख-शाग्त खपने लिए जुदा पाने की आशा रखते ईं | हम सबकी अपनी 
खपनी शान्तिये| वी चिन्ता दी युदेव की सामग्री ओर अर बनती ८ | 
इसलिए प्रश्न पे ऐसे विचार करना ब्रकार दी जीव है जैसे युदुव के 


भाव शास्ति दीं में दोनों परलर विरोधी दी । ठसे एकास्ती और सिटी न्ती 
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हब मा 


विचार से दइनिया युद्ध के लिए खुला खेत हो रहती है, जिससे सिफ 
छाषन्ततवादा कनारा खींचने की अपने लिए ल्द्री पाजाते हैं। लेकिन ये दोनों 
उसे सही जिन्दगी की नहीं हैं | शान्ति यदि इष्ट है, तो सवकी ओर सबके 
बीच होकर इष्ट हे | अन्यथा वह छुलना है। इससे प्रश्न यह होता हे कि 


न्ध्ीज 
् ि 


हम जो मारकाट के जरिये पाना और वचाना सोचते हैं, क्या उस पाने 


आर बचाने की पद्धति छुछ दूतरों भा हां सकता है १ क्‍या आहता का 
ढ 2 अअकहनक 2 कट किक के थ्रि ने 40“ 4 कक खन्याय ओर 

उपाय भा झुछु हो तकता है १ हर वस्तुस्थातस किचत्‌ ६ दर 

अति गा शत ०: अमल न 3 6०० कक के ०८ 

अतत्य गशित है। उसीके निराकरण के अ्थ जीवन है ओर जीवन में गति- 

का चछे पिया 28 बिक फ्ि ता र्््् क्यं 

दोध है| काल, जितका लक्षण परिणमन है, नहीं तो फिर होता है क्या १ 


हक 


डस गानत झत्तत्य और झन्‍याय पर दककर, उत्त वथावत्‌ अपन में स्वी- 
कार करके, तो जीवनक्ा और कालका प्रवाह है साथक हां बहा सकता | उस 
न्याय ओर अलरुत्यको इसलिए उभारते और उजाड़ते ही चलना होता 
इसीसे है कि चैतन्य का प्रतीकपुद्य विद्रोही दीखता ओर शहीद 
ऋूछ हां नहां सकता । उतस्तक द्वारा पारत्थात पर जां चतन्य 

अदत रित होता हे, वह स्थिति में जड़ जमाये लाथथों को विचलित ओर 
जुब्ध कर उठता है। विकास इस तरह स्थिति ओर गति के परत्यर 
प्रतेबात और प्रत्यावत्तन द्वारा ही सन्यनन होता है। ताफ ही युदूघ इसमें 
एक झनिवाय प्रक्रिया है | वत्तमान यदि अतीत की पीठ ही है, तो भविष्य 





उसप प्‌ >4 7 पडना होगा झ्ान्य्‌ हक 5 श्य वेत्तमाने कला; हां आीवनिध्य 4: व्क्ां 
इचपर झावतक रूपद ही पड़नां द्वागा | अन्यथां वत्तसान भाँविष्य कृ 


दे 
आधवयाहन पी पदुामपावंनन गया हि अब 


प्रावाहन भी हो उकता है। वत्तमान पर वन्धन और अवरोध वननेवाले 
जड़ित तत्व भविष्य के अवतरण को आधात स्तानकर उसे प्रत्याघात 
लेनेको लाचार हेगे। यों उंबप में से प्रगति उथेगी | द्वत में से 
ही अद्व त यात्रा क्षो बदते चलना होगा | 





शब्द अद्द त ऊपर आ गया है| यह शब्द श्रद्धा का है | इसलिए माषा 
के उसे कम आना चाहिए। लेकिन संदारमें ही अगर जीवन के अर्थ और 


अिकमार 
न 


इप्त का नहा देख लेना हैं, यदि उससे से आगे किसी अर्थ अथवा इश्ट की 
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निषत्ति पाना है; तो श्रद्धा की उतना असंगत नहीं मान लेना होगा | श्रोर 
शान्ति का प्रश्न श्रद्धा का प्रश्न है, वह ऐक्य की निश्टा का प्रश्न है।जा अपने 
लिए निज की शान्ति रच ब्रैठना चाहता है, वह काल के प्रवाह में श्र्नचन 
बनता है| वह मरने से बचना ओर आराम:से जीना चाहता है। इन सब. 
कारणों से वद महाकाल का आखेट बनता है । डरते-रोते उसे जीना ओर बेसे 
ही मरना होता है | ऐसा ही व्यक्ति है, जो अपने चारों ओर पदार्थ जोड़ता 
ओर उसकी श्रोट में मानो गतिसे ओर नियति से बचने की युक्ति में चतुर 
स्वार्थ की स्थापना करता है। काल-गति ढाहती-बड़बड़ाती हुई उसकी 
छाती पर से जब चलती है, तो उसे लगता है, जेसे शान्ति का ओर धमं क 

ग्रपलाप हो रह्य है | पर वह अग्रतीति है| कारण, शान्ति का धम हिंसा के 
अधम से मोचा लेता हथा दी चलने को बाध्य है| उससे किनारा काट 
चलनेवाली शान्ति क्‍योंकि प्रत॑चना है, इससे यज्ञारम्भ में सबसे पहले वही 
स्‍्वाह्य होती है । 


शायद ऊपर खतरनाक भाषा आरा गई | पर खतरे से बचकर सत्य की 
तरफ चलना केसे होगा ? शान्ति के लिए? नहीं, शान्ति के द्वारा' हमें जीना 
है | साथ्य को साधन में गभित और तत्सम रहना होगा | फिर उस संकल्प 
का आदमी सुरक्षा कभी खोजेगा द्वी नहीं | उसे मृत्युसे बचना नहीं है | 
उसे किसीसे, कुछुसे, बचना नहीं है | उसे सबसे तदाकार होना है | उसे 
सर्वात्मय से तादात्य पाना है। इसलिए जहाँ युद्ध है, वहाँ भी वह हे, यद्रपि 
अर्दिसक होकर है। युद्धसे श्रलग दोनेवाली शान्ति हिंसाके लिए जबकि 
इंधन हैं, तब युद्ध के समन्ष रनेवाली अरहिंसक कमपरायण शान्ति उस 
हिंताके लिए. भयावह ललकार है | ऐसो शान्ति से बचने का प्रश्न स्वयं 
युद्ध के लिए उपस्थित होता है, युद्ध से बचने का प्रश्व उस शान्ति के लिए 
नहीं उठता | यद्दी नहीं, बल्कि शान्ति का तो सतद प्रश्न है कि युद्ध का 
है, के जहाँ हो वीं वह पहुँचे और कहें--भाई, तुम जानते दवा, 
तु्द्दारी वीरता सिर कायरता दे। तुझ्घारे शस्त्रास्त्र का भव मुझे कैसे दो 
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सकता है! बल्कि उस कारण तुम पर दया होती है ! ठुम पर संहार सवार 
है, तो लो, यह में हूँ। मुक्त पर प्रहार कर शायद तुम पहचानो कि में 
दुश्मन नहीं हूँ , बल्कि वह हूँ, जिसके लिए तुम भय्क रहे हो |” ऐसी जो 
शान्ति है, वह संतार के सर्वश्रेष्ठ योद्धा से अलग कहीं रह नहीं सकती | वह 
योजना की वस्तु नहीं, साधनाकी वस्तु है। इसीसे आज की शान्ति-योजनाएं 
युद्ध-बोजकों की नक्शेवन्दी का भाग बनी देखी जाती हैँ | योजना में शान्ति 
नहीं है, जैसे कि फार्म ला में आग नहीं है | सूरज होकर ही कोई धूप दे 
सकता है ओर शान्त होकर ही कोई शान्ति बढ़ा सकता है | अथात्‌ 
जमाव-जुद्यवसे, संख्या-गणनासे, तंत्र से ओर यंत्र से उसका तम्बन्ध नहीं 
है | उसका सम्बन्ध आत्मासे ओर आत्म-संस्कार से हे | 





ऊपर तत््वकी बात आ गई । उसे ही व्यवहारमें उतारकर देख लेना 

है| उदाहरण के लिए हालका विश्व-युद्ध लें । सब जानते हैँ, उससे पहले 
की वाई की उन्धि के नीचे शुद्ध न्याय नहीं था, शक्ति-न्याय था। शुद्ध 
न्याय प्रेम का नियम पालता है। प्रेम का नियम है कि अ्रसमथ्थ को वस्तु- 
जगत की अधिक सुविधा चाहिए | समर्थ छोड़ सकता है, इसलिए शक्ति- 
न ञग्रशक् को अधिक देगा ओर स्वयं कम लेने को तेयार होगा। अंत में 
तो उसे निरीह नियण् हो रहना है| यह है सिद्धान्त प्रेम का, धरम का, यज्ञ का, 
क्रास का | पर वसाई-सन्धि ने पराजित जमनी के अंग-मभंग को न्याय माना, 
अपनान को उसका पुरल्कार वनाया। जमनी क्या उस राष्ट्रीय अहं-भावना 
का ही नाम न था, जो अमुक प्रदेश ओर अमुक-संख्यक लोगों को परस्पर 
मिलाए और उठाये रखे हुए थी १ उसको छृतार्थता की ओर न ले जाकर 
दूसरे विशिष्ट राष्ट्रीय अहंकारों के जुद्व के ज़ोर से तोड़ने और तिरस्कृत 
करनेकी कोशिश क्या सानवीय न्याय हो सकती थी ? तो उसका परिणाम 
ह। न्याय कंस आता ऋ कुछ दी दरों में हिटलर में मूत्त होकर क्या वह राष्ट- 
चेतना, उद्बुद्ध ओर उद्धत, यूरोप के लिए चुनौती नहीं बन उठी ? बर्साई 
वह समय था कि जब हम राष्ट्रीय अत्मिताओं का विप हर सकते और राष्ट्र- 


पे 
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याबना को संस्कार दे सकते थ। अहंकार ने अ््' को चीर्ट दी,ती 
परिणाम में उलः द्वू अ्दकार को जन्म लेना दी थीं । तिसल्कार में हे अ्ह कोर 
छोड़ शरीर क्या फलने वाली ६ 


बरसीई का उदादसम कर दोहराया जो रहो ह। एक वर किर शल्त्रे। 
की बहुलता और प्रवलेत के हाथ जय आई दे । जय में से नयी निर्णय की 
अधिकार थ्यों 6) 7 धर शस्त्र की हें) वी निश्चय न्याय की भी शस्त्र में दे 
होना होंगा। दे देख चुके द और आगेके पी मी ध्यान स्खे, कि 


काटने की कोमे दे जाता दें।टी युद्ध को तो होना दोगा । छन्याय 
मानबताकी ग्रात्मार्म बिनों घड़के बैठ न ता । उसे विकीर को कटनी 
और मिदना दोगी। युद्ध, विकार की विस्फोट दें । पं: विकार पके श्री 
फूट, ती रे अपने बीज मनुष्यता के छांतरंग में अरे गहरे डाल जीविए" 
क्या चिरकाल ते यही द्ोता रहेंगी ? क्या संस्कार आगे आकर वर्क से 
सोची ने लेगा * कं हिंसाओं में ही युद्ध दोगा / क्या एक मी पक्ष कभी 


त्रद्‌ के द्धय रद 
टानी । डसने मतों कि जानवरससे कम ढ़, इस इन्सान 4. क्रम 
सही मेरी भंती5 है । इन्सान | जिस्म कम 4 कक किससे नए स्वाद द। 
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सके | और दिमाग़ भी उसे ज्यादे है । उस ज़्यादा दिमाग़ से बया वह 
जानवर से जिस्म की ताकत में कम नहीं, ज्यादा होना चाहता है ! अरे, यह 
खुद जानवरपन है, जो दिमाग को उस काम में लगाता है| यह जो इन्सान 
को दिल मिला है, दिमाग़ क्या उस नेमत को नहीं समक्तेगा, नहीं 
सेंवारेगा ? इस तरह उस आदमीने अपने दिमाग को, उसकी रतक्ती-रत्ती. 
शक्ति को, अपने या दूसरे की दरिंदगी को नहीं, इन्सानियतको बढ़ाने में 
लगाया | 

बह झादमी ग्रव उठ गया है ॥.जीया तव कभी पल-मर वह शान्ति 
से न रह पाया | कौन झाफत थी जो उसके सिर न द्ूटी | एक हंगामा 
चारों तरफ रहा ओर उसके बीच वह चला किया। बड़े-बड़े उसने 
सोच लिये ओर लड़ाइयाँ लड़ीं | आराम की एक सांस,उसके भाग न 
आयी | कम-लेख ही उसका ऐसा रहा | क्या-कुछ उसके पास न पहुँचा १ 
सब विभूति, जो दुनिया चाहती है, उसके इद-गिद घूमती रही। पर 
उतने एक कनपर भी हाथ नहीं डाला, मुट्ठी नहीं वाँधी | कुछ अपने तई 
वह न ले सका | चार हाथ कपड़े से आगे उसे यहाँ जरूरत न हुईं । खाने 
को स|ग-पात ओर रहने को बाँस-फूँ सकी झोपड़ी उसे नेमत वनी । यह 
आदमसी शान्‍्त के एकान्त में नहीं गया । युद्ध के घमासान की तरफ ही उसके 
कदम रहे | या कहो, जहां पहुँचा, वहाँ उसके साथ आँधी पहुँची | देहात 
आया, तो वहाँ भी राजों और राजधानियों की राजनीति क्रपण लपकी।: 
लेकिन जैसे राज के ओर युद्धके जोड़-तोड़ ओर दाँव-पेंच उसके पास विनती: 
करते आये ओर उसने उन्हें पुचकार कर लिया | शान्तिको उसने कहीं 
भी बाहर नहीं खोजा। - सुबह-शामकी प्राथना के सहारे वह उसे अपने 
अन्दर सजोए रहा। फिर युद्ध उसका कम था, क्योंकि शांति उसका धर्म था |. 
इस धर्म-युद्ध में मुतकराहुट उसकी ललकार बनी और प्रेम उसका अस्त्र। 
'शत्र इसमें मित्र हुआ और सगा उसे शत्र | 


यह आदमी निपट आदमी के ढंग से अभी हाल हमारे बीच जी गया 
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है | एकदम आदमीका था, इससे वह ढंग हमें समझ नहीं आया | बहुत 
अनोखा वह हमें लगा ओर कभी तो अचरज हुआ कि यह देवदूत तो नहीं 
है। लेकिन कुछुकी दानव भी उसमें दीख आया । शायद अपने हिले त्वाथ 
के ज्ञोभ में से उन्होंने उसे देखा हो। वह, जो हो, अपने सोनेपर हमारी 
गोली खाकर हमें हाथ जोड़ता, मानो हमसे ज्ञुमा माँगता, अपनी विदा ले 
गया हैे। अब वह आँख से ओ-न्‍मल है ओर उसके भारत में स्वराज है | 
स्व॒राज में उस आदमी के ही कुछ ताथी सरकार बनाकर बैठे हैं | वे उसीकी 
राह चलना चाहते हैँ | उसकी वह चली-चलाई राह तो ब्रि्ली दीखती है, 
पर आगे उसे बताने के लिए वह खुद पास नहीं है। ऐसे वे साथी बड़ी 
उलभन में हैं । तरह-तरहके दुश्मनों से घिर्कर वे फोजें बढ़ा रहे हे, पकड़ 
धकड़ कर रहे हैँ, कारखाने विठा रहे हैं ओर इस तरद् हिन्दुस्तान को 
सुरक्षित, लैस ओर मालामाल बनानेकी कोशिश में लगे हुए हं। वह 
श्रादमी उघाड़े बदन, पॉव-पाँव चलता था। अपनी श्रद्धा में उसे जल्दी न 
थी | लेकिन जमाना जाने केसा है १ इसलिए. उससे सीखे साथियों को 
हवाकी गति से और विद्य॒ तू के वेगसे चलना हो रहा है | कारण, पश्चिम 
थ्रागे हे ओर पूव-को पश्चिम के बराबर होना हे ! 


ओर इधर पश्चिमी गोलाद में संयुक्त राष्ट्रसंघ की बेठकें चलती ढ॑, 
जो सरगम होती दे | वाद-प्रतिबाद दी नदी, शस्त्रास्त्र का उत्पादन भी 
तत्रता से दो रहा है। जमनी, जिसने सिर उठाया था, बिछा पड़ा दे शरीर 
मालूम होता है कि मित्र लोगों में, शत्र के खत्म होते ही, आपसी मित्रताकी 
जरूरत भी खत्म दो गई है। बल्कि बीच से शत्र ता उठकर दोनो मित्रा का 
अपनी तरफ ललचा रही है। शत्र मिटा, पर उसके कारण जस श्रारि 
नवेली बनी शत्र ता अ्गड़ाइ लेकर दोनों को मोद रही हे । 


को 


ऐसे में बह आदमी याद आता है, जो इस पूएणुता और अकिसनता से 
जीया कि हमारे शब्दोंकी दुई उसकी तचाई घेर नददीं पाता। बद साहहा- 
सदी युद्ध का आदमी था, जैसे कि सो-ही-फी-सदी वद शान्ति का आदमी 
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था | सच यह कि वह सो-फी-सदी आदमी था | इसलिए इस या उसमें 
कम-अधिक वैंव्कर वह नहीं हो सकता था। जिसका था, पूरा-कान्यूरा था, 


ओर झचरज कि वह सबका था। अनेकता यहाँ वस्तुओं, विधानों ओर 
वियादों की है। धारणाएँ ओर कामनाएँ अनेक हैं; पर वह अखंड एक 
था--इससे निर्धारण ओर निष्काम था | लोकिक विविधताओं में एक-सा 
व्याप्त या विनुक्त था। शायद वह केवल चिन्मय था | ऐसे को दल-मत 
आपत में केसे बॉव्कर थेंठे ? लेकिन भला है कि अब बाहर वह कहीं 
नहीं है ओर हम लाचार हैं कि उसे अपने भीतर से ही पायें | वहाँ के 
लिया उसे कही देखा, रखा ओर पाया नहीं जा सकता | गंथों में नहीं, 
न्यूज़ियममें नहीं, समाजों-संघोंमें नहीं | शायद अपने अंतर में ही उसे जगा 
कर हम आतन्न युद्ध को अवतन्‍्न ओर शान्त करने को राह बूक ओर 


चृना-दता सकते हूँ। 


युद्ध की जगह शांति का उद्योग 


दाल का बह शॉति-सम्मेलन, जिसकी पहली बैठक शॉतिनिकेतन में 
आर दूसरी सेबाग्राम में हुई, गांधी जी के अ्रभाव में उनके सि सिद्धांत 
श्रीर सहयोगियों को बीच में लेकर शांति पर चचो-विचार कर सका। 
बाहर से उसमें शामिल होनेवालों में चीतीस देशों के तिरिसठ एस लोग थे 
जिनकी निष्ठा उस तरह के काम में परखी हुई बताई जाती ढ॑ | सम्मिलिंद 
सभी की अद्दिसा में आस्था थी। 

उसके आसपास के दिनों में दसरी तरद-की भी शॉति-परिप्दे हुई। 
उनमें शायद संख्या के बल पर भी ध्यान था ओर उनका रूप-रंग भी दूसरा 
था | मालूम हुआ कि उनमें शामिल होने के लिए बहुतिरा का उन देशा 
की सरकारों ने धुविधा नददीं दाने दी | अनुमानतः वे परिषद अराजना[त तक 
न देंगी | | 

गाँति का सवाल इस तरह सभी के मन को मथ रदा दे। कुछ उत्तका 
लेकर दीड़-धूप और संगठन में लगे दे, दूसरे आत्मनिरत्षण आभार विश्ले 
कण में | पर शांति के इन सब प्रयलों के साथ सवसामास्य में झूके शंका 
बनी ही रहती है । वह यह कि या ता उनके पीछे दाया पद्ष ५) जसम 
रून और उसके प्रभाव के देशों का योग नहीं हैँ; वो सिकर वावां १) 
जिसमें श्रमरीका ओर ब्रिटेन नहीं हे | 

बंद द्मीग्य हो, पर तथ्य है | मानव जाति एक है ओर ना 
एक दे, यह सबको मान्य होने पर भी सच ये है कि मानव की व 
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जाति ओर उसका बह जगत्‌ राष्ट नाम की इकाइयों में ओर तदगत्‌ राष्ट्र- 
वादों में बटा-कणा चल रहा है | मानव चेतना के पास वूसरी कोई निष्ठा 
नहीं है, जो इस राष्ट्ररराग को अंकुश में स्खे। यों दो मतवाद हैं, 
साम्पवाद और लोकतन्त्रवाद । पर ये भी राष्ट्र-एकॉत (नेशनल सॉबरेंटी) 
को मान और उभार कर चलते हैं, उससे समर्थ ओर उत्तीण वे नहीं हैं । 
शांति के लिए यही सबसे बड़ी ओर जड़ की वाधा है । 
गांधीजी में दुनिया को तो भी ढठांढस था। वह एक समूचे राष्ट्र के नेता 
र उस राष्ट्र से सीमित न थे] यानी आज जबकि दुनिया इतनी 
छोटी बन गयी है. कि अन्तराष्ट्रीय होकर ही हमारा काम-काज चल सकता 
है तब किसी भी पूरे राष्ट्र का बल जिसकी कृति में नहीं है, ऐसा व्यक्ति, 
ऐसी नीति, क्या शांति या क्‍या युद्ध, किसी में कुछ कर-घर नहीं सकते। 
घीजी:इसीसे मारत-राष्ट्र को लॉबकर अन्तराष्ट्रीय क्षेत्र में नहीं उतरे | वह 
जानते थे कि काम-काज के क्षेत्र में केवल तरव-विचार की ओर से किसी नई 
नीति का प्रयोग आरम्भ नहों होनेवाला है | इसलिए वह ॒तत्त्वद्शन या 
विचार-विदवेचन का प्रश्न नही है। प्रश्न अधिक घनिष्ठ ओर समग्र है; वह 
अन्तराष्ट्रीय है । इसलिए उसके घटक किसी एक राष्ट्र को आत्म-प्रयोग से 
आरम्न करना ओर उस नीति का ग्रवत्तक वनना होगा | उनकी श्रद्धा थी 
कि वह भाग भारत का है। सवाश में अखंड सत्य के होने पर भी (बल्कि, 
ही ) मानो पूरी तरह वह खंड-राष्ट्र के वनकर रहे । जब भी अवसर आया, 
उन्होंने यही कहा कि भारत द्वारा ही उनका काम सब दुनियां को पहुँच 
जानेवाला है। यही दृष्टि थी जिससे राष्ट्रीय कांग्रेस, और उसके वाद 
राष्ट्रीय चस्कार, से भेद रखकर भी उन्होंने अपना अमभेद बनाये 
रखा । 


शांति कोन नहीं चाहता है ? जो युद्ध ठानते हैं, वे स्वयं कब शांति 
नहीं चाहते ? बल्कि वे तो प्रत्यत्त अनुक्त्॒ करते हैँ कि राष्ट्रनायक होने के 
नाते उन पर शांति-रक्षा का दायित्व अधिक है | उस दायित्व "पूर्ति में ही 


ध्ा 
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नह युद्ध स्वीकारना ओर ठानना पड़ता है | जहाँ तक उनकी इस मान्यता 
बात है, उन्हें गलत नहीं ठहराया जा सकता | द 
इसलिए शांतिवादी को यह चुनीती है कि वह शांति की नीति को 
कहीं किसी इकाई पर, किसी मानव-समुदाय पर लागू करके बतावे । शांति 
से युद्ध की दराना है तो किसी देश की समूची नीति को, विदेश-नीति को 
भी, शांतिवाद पर ढालकर ओर चलाकर दिखाये | ऐसा नहीं होता तबतक 
लोग क्यों न कहें कि शांतिवादी स्वप्नवादी हैं, आदशंवादी हैं । व्यवदह्यार- 
जगत्‌ के नहीं, वे तो विचार-विद्दरी अल्पसन्तीषी लोग है | उनके कन्धो 
पर जिम्मेदारी जो नहीं है, इसलिए वे कल्पना में ओर आदणश में ऊँचे 
दर सकते है। पर बोकफवाला अपनी जानता है ओर चलना-चलाना 
उसका काम है। 
इस पद्धति से शान्ति की बात शून्य हो जाती है। वह अनसुनी कर 
दी जातो है ओर लड़ाई की वैयारियाँ ज्यों-की-त्यों अनिवाय बनी रहकर 
लोक-मानस को घेरती चली जाती हैं । 
यह सवाल नहीं, चुनीती है | इसका उत्तर स्वयं उत्तर बनकर ही दिया 
जा सकता है । चुनोती शांतिवादी के लिए न भी हो, थ्रदिंसावादी के लिए 
है | क्योंकि शांति वादी शाँत रहकर जी जाय ओर मर जाय, इतने में शायद 
साथक हो सकता हो | लेकिन अर्दिसा की साथकता कोरी शांति में नहीं हे । 
वादर जग की हिंता से जिसकी आत्मा भीतर चोट न खाय, वद अर्दटिसक 
कसा ? अतः प्रतीकार अहिसक का धर्म है। अपने पर अनात्मको न 
सना थ्ात्म का धरम है। गांधी की शांति और गांधी की अ्रद्धिता की 
यही विलचणता दे । श्रथात्‌ हिंसा ओर शअ्रशांति सदा गांधी को अपनी शोर 
खींचती रही हे; क्योंकि अरद्धिता बन्द होकर न बैठ सकती हे, न 4ठा रहने 
दें तकती दे। कादएय क्या कहीं समाया रह तका है! उसे तो बादर संब 
कहीं पहुँचे और रमे बिना चेन ही नहीं हे । 
अर्दिता की चर्चा तो बद्त है | निश्चय उसमें अर्दिता की द्वानि दे । 
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तक के तार फैलाकर अ्रहिंसा को उसमें ऐसे उलक्का दिया जा सकता है 
वह निष्पाण हो जाय | जो स्वयं शवित है वह इस तरह जड़ बना दी 
जा सकती है । पर उन सब के लिए जो या तो पुरातन परम्परा को 
श्रद्धा में अपने को जेन ओर वेष्णुव कहकर अहिसावादी गिनते हैं, या 
आधुनिक गांधी-अनुगामी होकर अदिंसा-धर्मी बन गये हैं, सवाल है कि 
ओर सब कहीं हथियारों की तेयारी देझूते हुए और सभी को द्व ५ और 
दुश्मनी की राह पर कय्बिद्ध जानते हुए भी क्‍या वे अपने इस भारत 
देश को, एक अकेले, श्रद्िता की नीति पर चलने को कह सकते या चला- 
कर दिखा सकते हैं ? अगर नहीं तो क्यों न कहा जाय कि अहिंसा व्यक्ति - 
धर्म ही है, जगत्‌-घम होने की उसमें क्षमता नहीं है। 
मेरा मानना है कि शांति की सीमा यहीं आती है श्लोर शांति पर 
आरोप भी इसी जगह आता है। भारत के भीतर शाँति सबकी समर में 
आ जायेगी; पर वहाँ सीमा पर कि जहाँ से विदेश शुरू हो जाता है, और 
शायद जहाँ से दुश्मनी शुरू हो जातीं है, वहाँ पर भी क्‍या शाँति का 
ही धर्म लागू होगा ! वहाँ यदि शांति का धर्म नहीं चल सकता तो 
निश्चय रखना होगा कि अन्दर-अन्दर को शान्ति केवल वाहर की लड़ाई 
की सहायक ही वन रहने वाली है । 


द्ध यदि तत्व-च्चा का विषय नहीं है तो शान्ति को भी उसी तरह 
का वियय बनकर नहीं रहना हे। दोनों उससे अधिक दुद्धप॑ हैं। युद्ध 
एक महान उद्योग है ! संसारव्यापरी उद्योग एक वही हे। जाने-अनजाने 
हम उसके यंत्र[ओर अवयव बने हुए हैं | युद्ध किसी खास हिस्से में 
किसी खास अरसे तक चिनगारियाँ देकर फूटता दीखता है तो उसको हम 
वहीं तक सीमित न मान वैंठे | जो चीज लहू के लाल रंगों में वहाँ फूटती 
दीखती हैं, उसको तिल-तिलकर बनाते ओर जमा करते तो हम कहे-जाने- 
वाले शांति-के-काल में है । 


शान्ति केसे हो सकती है, जबतक कि युद्ध से बड़ा उद्योग वनकर 


र्ण्प पृ्वादिय 


बढ न उमर सके ? करोड़ों व्यक्तियों को लाखों तरह का काम यद्ध देता 
है। हमारी समस्त श्रीर सतत क्रिया उस लक्ष को एकाग्र रखकर चलती 
है | शॉति को अगर आना है तो हमारी समस्त ओर सतत क्रिया का उसे 
श्वास बनना होगा । उस शान्ति को करोड़ों-करोड़ को नित्यप्रति का रच- 
नात्मक घंधा देना होगा। उसी का ग्रयोगात्मक रूप गांधी जी का स्वना- 
स्मक काय-क्रम है| पर ध्यान रहे, रूप भें शांति नहीं है। अगर कहीं 
किसी ओर से भी आत्मा की श्रद्धा न्यून होकर पदाथ की निर्भरता प्रवेश 
कर जाय तो रूप बही रहकर भी ग्रशान्ति ला सकता हे | 


अन्त की ओर कम से अधिक श्रद्धाभाव पर गांबी जी 
का बल हो गया था | पीछे तो राम नाम ही एक ठेके रह गया। ओर 
वह सही था | क्योंकि श्रद्धा बिना क्रिया-धचरा सब जंजाल हो जाता हे; 
बन्धन काठता नहीं, वह वनन्‍्धचन सिरजने लगता है। श्रद्धा सेंजो चलता 
है, बह पदार्थ पर ओर पदार्थ से नहीं झकता | उसकी गति श्रमोच्॒ होती 
हैं । इसलिए धन से और सत्ता से, या उन दोनों की दृष्टि ओर अवलंबन 
से, निकला ओर वना हुआ काम म॒क्ति की जगह बंधन लानेवाला हो 
जायगा | यद्दी स्थल है, जहाँ आत्मश्रद्धा, ओर अनात्म-मोद की कसीटी हो 
जानी चाहणए | 

ग्राज की श्रवस्था जन ओर घन की स्रींच ओर उलकन के कारण 
संकटमय वन गई हे। जन असंख्य हैं ओर यों प्रकृति की ओर से धन भी 
उसी तरह अद्धट ओर अतोल है | पर विनिमय ओर व्यवस्था के लिए 
मुद्रा का प्रचलन दमने किया हे, उससे गड़बड़ पड़ी है। आदमी में श्रम 
तो है, पर धन को कहीं से चलकर पास आना होता हे परिणाम यह कि 
श्रम में थन की अपेज्ना हे गई है, और धन में उस कारण श्रम के अति 
उपत्ता | नताजा दखते दे कि सिक्का जब कि स्वयं मूल्य हैं, वेश श्रम 
मुल्यदान दे आर सबक द्वारा उत नत्य दिया जाता ई। अविर्यक 
कि ऐसी अवस्था में लोन आर यत्न सिक्के के श्ति दो ओर मानव 
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्क 
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लिए वह शेप न बचे | में मानता हूँ कि हिंसा की अनिवायता इसी जगह 
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पदा हो जाती है ओर युद्ध की भी जन्म-भूमि यही है। 

आज क्या हम अनुभव नहीं करते कि सारी ताकत का स्लोत वह ढे, 
जिस हम सरकार कहते है ? शात््र बताता है कि सरकार के पास उतनी 
ही ताकत पहुँचती है जितनी जनता देती है; लेकिन वह वात शाल्रीय है । 
यानी जनता, उसके जन-जन, अपने में वह ताकत त्रिल्कुल अनुभव॒नहीं 
करते । सिर्फ वही जन सामर्थ्य का अनुभव और भोग करते हैं जो सरकार 


५५ 


मानों हद तक पहुँची हुई है | णोटेलियेरियन जो नहीं भी है, वह भी स्टेट 
सानों किसी अन्तगत लाचारी से उसी सवंसत्तात्मकृता की ओर वी चली 
जा रही है! 

इसका त्राण॒ सिक्‍के के अवमूल्यन के सिवा मुझे तो ओर कहीं नहीं 
दीखता । अवनूल्यन ऐसा नहीं कि जेता हाल में डालर की अपेक्षा में 
स्टलिग ओर झपये का हो गया है। नहीं, श्रवमूल्यन खुद सिक्के का 
हो, ओर दह श्रम की अपेच्षा में | बानी मूल्य श्रम का इतना वढ़ जाय कि 
लिक्‍्के का वह लगभग रह ही न जाय । यानी श्रम की कदर हो, झुद्रा 


! सा आई | 
का चक्कर | 


जब तकह् नूल्यों में यह क्रांति नहीं होती, अहिंसा हिंसा से वाजी नहीं ले 
सकती । जब तक ओसत आदमी लाचार है कि वह धन के लिए श्रम 
दरे, दा धन उसके श्रम-रल को उठा ले जाय, तब तक श्रम पीछे और 
धन थआगे रहेगा दी । यानी तव तक परिमाण का महत्व होगा, शुण की 
अवगणुना होगी; वल्ठु की पूजा ओर व्यक्ति की अवज्ञा होगी; चातुर्य॑ 
चड्ेणा ओर सहानुभूति नूखी रहेगी; उत्सग॑ मू्खंता समझा जायगा और 
उपाजन झुशलता का प्रमाण होगा--तव तक जिन्दगी हमारी आधी रहेंगी 
आर शान्ति युद्ध की सामग्री बनने के लिए रची जाया करेगी | 
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भेरा मानना है कि गाँधीजी हमकी उसी तरस लिए, जा रहें थे । 
उलादन का ओर शासन की विकेन्द्रीकरण वह उसी निमित से चाहते 
थे । चहूँ ओर: दूर-दूर कैली धस्वी में पसीने के हे मे पड़ी हुई असंख्यों 
की अम-साधना सिक्के के जादू से जी रैनती के कुछ शहरों में खुसी ओर 


खिची चली आती है, यह दृश्य उन्हें मानवता का परतिक जान पड़ता था । 
सिक्के का वह्दे जादू हमारे सिर चढ़ा थी और चढ़ा हे। जेण समसे: गाते 
ही हमारी श्रांख मुद्रा में वत जाती है और श्रम से जी हटने लगता है । गई 
तो कृपा हे कि यह समझदारी सब तक नहीं पहुँच पाती और श्रमिक श्रम में 
ग्रवने को सार्थक करते ही चले जाते है । लकिन मानें कछे ने तय किया 
है कि वे सबको ' सदज्ञानों पहुचाकर ही रहेंगे, यानी मानव-चिंता को 


आधिक और शरांकिक व्नोर्क: दी छोड़ेंगे । मास को थआरादि लेकर की 
निज्म ने यह वीड़ा उठी दीखता है । उसके इस ट्री थे ने, मानव-जाति 


की माया में कहें, तो वही ग्रनर्थ किया दे । क्योंकि जिसका गहन ढ्ददना 
है, उसी में नये सिर से मूल्य डाल दिया है| अ्रमिक की भापा है कीन 
रहकर अर्थ की बन गई है ओर आदमी की अंसदाय करके स्वेथ की 
सर्व-सद्याय बनाया जा रद हे! 


(मा 


शान्ति की समस्या उलादन के बढ जाने से यी सम्पत्ति के निर्व्यर्वितेर 
दे जाने से, या विनिमय और वितरण के द्र त श्रोर नियमित कर दिये जॉर्नि 


[ता 


से उतनी सीधी-संलग्न नहीं है । कासण, इस ओर से मतुध्य में शा: 
निर्मस्ता ओर आत्म-गीरव को भर्ति नहीं. जगनेवाला दे। ६ जा 


शुख्यता से इसमें दे कि मानवनचेतना है भार-केद्ध धन से शमे की शरीर 
बड़े और क्रमश: अवस्था व ख्राये कि श्रम दी एक पंन दी जावे अ्रीर्* 


उससे प्रथक मुल्य का कद ह (धष्ठान दी ने रहें. । 


इस दिशा में समकवुझाक- बेष्टा हो, श्रीए सीं। दशों की उदासीनता 


ही 


दर भी एक मास देश की साष्ट्रनीत उधर चर तो मेरी प्रवीति दे #* 
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अन्तयष्टीय दवाव उसपर कस होना आरम्भ हो जायगा ओर विश्व-संकट 
भी ऊन दोला होगा | 


हर 


आज तो भारत के पूरत्त ओर पश्चिम, दोनों तरऊ, पा केस्तान है जिस 
के साथ सम्बन्ध मीठे नहीं है | परिणामतः देश को तारी इकानामी (अर्थ- 
ति) उस दुश्चिन्ता के अधीन चलने को लाचार है। सेना ओर सेनिक 
का रहत्व ऊँचा रखना होता है; तरकारी आय का वड़ा भारी भाग उसमें 
जाता है; श्रम की लाथंकता जेसे श्रसिक के पास न होकर सैनिक के पास 
हो जाती है, जिसका लीधा काम वनाना या उगाना न होकर विगाड़ना 
ओर नष्ट करना है। तारी दृष्टि को हमें तदनुकूल बनाना पड़ता है और 
उत्पादन से अधिक व्यय की महिमा वदढती है ! सेनिक से सेवा लेने ओर ज़रूरत 
पर उसको जान लेने के लिए दतरी दिशाओं में उसे भोग की सुविधा देनी 
ढोती, वल्कि नोग की आदत उसमें डालनी होती है । ऐसे जान-बूककर 
संत्कारिता से उलदा यानी बबंरता का ऋम चलाना होता है | 


न 


क्यों? क्योक्ति अपना तक दसरे के व्यवहार से लेने की भल से हम 
आरभ्न करते हमें दुश्मन मानता है तव हमारे लिए भी दुश्मनी ही 
एक नीति रह जाती है, ऐसा हम मान लेते है। गांधीजी ने कहा कि ठीक 
इसी जगह अपनी गलती हमें पकड़ लेनी चाहिए और साहतपूषक दूसरी 
नीति का प्रयोग कर चलना चाहिए। मित्र को मित्रता देने में क्या वड़ाई, 
या कया पयक्रम ? शत्रु को मित्रता से जीतना है। शत्र का सच्चा नाश 


आ 


न्त 
च्न् 


| 2५ 2 रा । 


इसी मे है; क्योंकि शत्रु ता के वीज मिव्ते हें ओर शत्र सदा के लिए 
न ००० बनता ण्ि भी (४ कन्या भलेमानस शी 
न बदता हूं | पाकतस्तान हु भी कर ता हा क्‍या भारत भसलंत्तार 


अप कलनसममनपकमन न नाख कक. ददता 


की तरह ददता चला जाय --गाँधी की नीति ऐसी हीं पोच थीं और 


कांग्रेठ उसी दब्बूपने से चल रही है, संधी और महातभाई मानों यह ऋ 
चक्र हद परान्स का जगादा चाहता ह॥ 


० पी] पराक्रम ओम १ वनकर क्य अहिन्द 752 को उसी [क] 
पराक्ष्म तो ठोक; लेकिन पराक्रम हिन्दू बनकर क्या अहिन्दू को उ 

0. #2०० बन प्री ( बे 4 
के लिए ललकारता नहीं है !? ऐसे इन्तानी पराक्रम का घात और राष्ट्रीय 


जि 
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कहे जानेवाले परस्पर-विरोधी पराक्रमों के विग्नह की ही प्रदशिनी होती दे । 
युद्ध वही नुमाइश नहीं तो क्या है ? इसलिए समय है कि अब एक 
अनोखे पराक्रम का उदय दो, जो अ्िंसक और ग्रसन्‍न सदा इसलिए रह 
सक्रे कि उसका राग किसी सीमितता में नहीं है; कि उसकी श्रद्धा उत् 
असीम में है, जो सब कहीं है, इसलिए जिसमें शत्र,ता के लिए. स्थान 
नहीं है | वह अडिग और अद्ूट रह सकता है, क्योंकि रोप ही है जो 
डिगता ओर द्वट्ता है | उत्तद ओर उद्दीप्त राष्ट्रवादों के बमसान में 
अगर कोई राष्ट्र, समग्र मानवजाति की ओर से, इस भन्य ओर मोलिक, 
इसलिए आव्यात्मिक, पराक्रम का पत् लेकर खड़ा नहीं हो सका तो मविभ्य 
क्या होगा, कहना मुश्किल है | द 


गाँवीजी तो गये | उनमें धर्म कर्म से ओर कर्म ब्रम से जुदा न था) 
लगता है कि उनकी परम्परा कीं वेट्कर खंड-खंड तो नहीं दो गयी ! एसा 
तो नहीं कि धर्म विनोबा में ओर कम जवाहरलाल में टिकने को रद गया 
ओर उन सिरे के बीच का गाँवी-सत्र कुछ क्षीण पड़ गया ? ऐसा ढे, तो 
शान्ति के लिए शायद मानव को शोर से आशा का स्थान नहीं दे। 
लेकिन अगर ऐसा नहीं हे, ओर वह आत्म-संत्न दोनों की अभिन्न एकता में 
गूँ धकर भारतीय जीवन में सक्रिय कर दे सकता है, तो दम निश्चय रस 
कि उमड़ते काले बादल कट जायेंगे ओर भारत के भावी को बालसय मं: 
रुप में उदय होने से कोई न रोक पायेगा । तब पूर्व ते प्रकाश 5 गिए! 
और एक नई विश्व-संल्कृति का आविर्भाव दोगा | 


कक 
“० 
कक 


युद्ध ओर भारतीयता 


युद्ध के बाद की हिन्दी-कहानी के वारे में कुछ कदने की मे राज़ी 
तो हो गया हूँ; लेकिन सच यह है कि साहित्य काल से कटठता है, ऐसा 
नुभको नहीं लगता | युद्ध से पहले साहित्य एक था ओर युद्ध के बाद 
उसको दसरा होना होगा, यह बात समझ में नहीं आती | हजारों वर्ष 


हले ओर हजारों मील दूर की कथा अगर हमारे मर्म को आज भी ल्ल 


जाती है, तो मानना होगा कि कुछ है, जो देश-काल में बँठा नहीं है | 
साहित्य मानो उसी का प्रतीक है। यह नहीं कि वह वदलता नहीं, या 
नये-नये रंग नहीं लेता। पर रूप और विधान-परिधान बदलता है, 
अन्तरंग नहों बदलता | 


४7 


यह तो नाप-जोख का आज का ढंग वना है, जो चलते इतिहास में 
जाइदनदरशान का काड़या जाड़ता आर खाजता हू | कांस के नियम से 
विद्ााजित करके वह हर चीज में विकास के सिद्धान्त की सिद्धि देख लेना 
चाहता है। मानव-बुद्धि का यह हठ बहुत उपयोगी हुआ है | ऐसे ज्ञान 
विज्ञान निपजा है | लेकिन इधर उस एकान्त कम की अनपयोगिता भ्भ॑ 
खुल रही हैं। सत्य को मनुठठी में कर ले, इसमें उतनी मानव की साथकता 
नहीं है, जितनी इसमें है कि वह अपने को सत्य के हाथ में दे दे। सत्य 


जानने सें उत्य होना अवश्य ही वही परिपू्ता है । ऐसे यद्यपि प्रतीत 
होता कि दुद्ध विषपय-सामग्री देने ते 


अधिक साहित्य के सम्बन्ध में कुछ 
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कर सकता है, तो भी वह उपलक्ष्य बनकर हमें अपने को देखने-बूभर 
का अवसर दे सकता है। ओर यह इस समय के लिए जरूरी भी है | 


युद्ध मानव-समुदाय को दो दलों में वाट देता है। बॉयट्ने के साथ 
उन्हें अलग दायरों में एकत्रित भी कर देता है। जो अन्यथा बिखरे 
रहते हैं, तीत्र विरोध-भाव को लेकर वे परस्पर विमुख दिशा के केन्द्रों # 
मुड़कर इकट्ठे हो जाते ह। यानी उससे चेतना में दो केद्ध, कहिए 
शरीर में दो मन, बन उठते हैं, जिनके बीच खींच-तान चलती है | 
अंग्रेजी के 'पोलरई ज़ेशन” शब्द में यही भाव है। पिछुला युद्ध तो 
समुदाय कया समूची मानव-जाति का दही था। मानव की जाति यों कितनी 
भी बिखरी हो, हे तो अन्त में एक कुठ्म्र ही। अतः युद्ध यूरोप में 
छिड़ा, तो एशिया का, या कहीं का, कोई मुल्क चेन से रह सका, से) 
ीं। युद्ध का ताण्डव जहाँ नहीं मचा, उस देश का भी पिंजर युद्ध के 
अधीन बुरी तरह दिल आया | लोक-चेतना दलगत भावों से ज्ञुब्ध हे 
रही और स!हित्य की राह वह ज्ञोभ, जिसको प्रचार नाम दिया गया, खूब 
दी उतरा ओर उभरा। 
दुश्मन यो गिनती में दो होते हैँ, पर दुश्मनी में वे एक बनते ४ | 
यानी एक-सी फोजें, एक से शस्त्र, एक-सा क्रोध ओर एक-सा उनका 
साहित्य होता है। मकण्डे पर यदि चिन्द् भिन्‍न होते हे, तो कदानियों में 
भी उसी तरद नाम अलग द्वो जाते हैं| एक जगह राक्स फासिस्ट है 
ओर वह जमन है, तो दूसरी जगह दानव कम्युनिस्ट है ओर बंद हसी 
है| तदनुपतार कुछु दूसरे व्योरों में फर्क है| शेप में एक है, वसा दी 
दूसरे को बनना द्वोता ढे। युद्ध-जनित साहित्य की यद्द विशेषता दे कि 
उसमें आग्रह दल का हे, ओर अपने-अपने दलका, लेकिन श्राग्रद-वाद 
कहीं एक-सा दे । इस दलवाद की प्रतिग्ठा में व्यक्ति की गिजता टू: 
जाती हे, मालिक पात्र ओर चरित्र की अ्रवतारणा कदानी में दुर्लभ दी 
जाता ह। पात्र ज॑त पार नदीं ता परित्यिति के द्वाथा तब चलते 4 | 
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तब साहित्य ऋ्यक्ति के महत्व की कीमत पर -बगे को गोरव शोर सत्यता 
देने लगता है। संक्षेप में तब समस्या हार्दिक की जगह वोद्धिक होती 
है। कहानी में गहनता ओर सघनता की जगह परिचय-विस्तार ओर रूप- 
बैचित्य का आकपंण डाला जाता है झोर वह व्यथा से अ्रधिक बोध 
देने लगती है। 

पहले के युद्ध तो भी सीमित थे । मैदान में वह लड़े जाते थे ओर लड़ने 
वाले इसी धम्धे के क्षत्रिय लोग होते थे | जिन्दगी का एक बड़ा हिस्सा उससे 
अछूता वच रहता था श्रोर जनता अपने काम झौर स्वभाव से उखड़ती 
न थी। मगर पिछला युद्ध सूहंस ओर व्यापक था। उसकी भूमिका 
मानसिक ज्यादा थी | वह सिर्फ मैदान में ओर मोचों में नहीं, घर-घर में ओर 
मन-मन में लड़ा जाता था | सब व्यापार जेसे उस युद्ध के उद्योग के अंश 
बन आये थे | रेडियो ओर अ्खवार उनके अस्त्र थे | कला को भी उसका 
त्रिशुल बनना हुआ था | चित्तोत्कप के उपयोग के ऐसे सब साधन तब 
युद्ध के काम के वने | कारण, युद्ध संकथ न था, आदर्श और लक्ष्य के 
साथ जुड़ गया हुआ एक मिशन था | संघर्ष एक घर्म वन उठा था | 
उस संघषवाद ने मानो साहित्य को भी आद्म-प्रयोजन का दान्‌ दिया--- 
अर्थात्‌ कहानी से आवेश और द्वप का उभार प्राप्त किया गया। 


कहानी परम्परा से कथा-रूप में लोगों के जमावों में गाई और बाँची 
जाती थी। वही लीला थ्ोर नाय्क रूप में खेली ओर देखी जाती थी । 
वह माध्यम थी, जिससे मानवता परस्पर को, ओर ऐसे अपने को, प्राप्त 
करती थी। वह छंत्कृति के ओर मर्यादा के निर्माण का आधार थी। 
धर्म उसके सूत्रों से बनता था और नीति व्याख्या पाती थी। वह अहंता 
को निखारती ओर प्रसन्‍नता में लोगों को मिलाती थी | मनोरंजन और 
सहज शिक्षा का वह साधन थी। ऐहिक ओर घटनात्मक जो-कुछ है, 
सव ताना-बाना वनकर उस कथा में बुन जाता था ओर उसके पठ्यर 
आत्मद्शन लिख आता था। इस भाँति धर्म-ग्रन्थ सब कथा-आख्यान 
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हैं और महाकाव्य मन आत्मा की पराक्रमन्गाथाएं । यो मद्मपुण 
(8909) कब ठंड को लेकर बन हैं, पर युद्ध वहां सामग्री है; रत 
रंग कि जिससे चित्र वन और नीति फलित द। । कपास और कोई में) 
स्याही और चिंत्र में; जी अन्तर है, बंदी वी 35 और दर्शन में « 
अर्थात युद्ध में. अतित्व नहीं बताया हैं, बढ तो उरतेके! निष्फलता जॉनि 
लेने में दे । साहित + युद्ध के लिय उत्तेजना नहीं ढँ) उसका उपशमन ६ | 
टसी से ऐहिंक युद्ध वहीं ्रात्मिक बन जोते दे । जैसे वह ग्रतिमानव' 
का. देवों ओर दोनों की ही युद्ध हो, मानव की ता साक्षी-भर री: 
सिर्फ वहाँ से शान प्राप्त कर लैनों ढ। । 

सकते हैं. कि आधुनिक युद्ध ने क हानी पर अर की तात्की,लकग 
प्रयोजन से जोड़ दे का भार डाला । बहत ऐसी कदानिया लिखी गयी 
और उनकी बवीजार भी मिला, यद्यपि पाठक के अन्तमन के सी उन्होंने 
कितना तादाकय बना पाया, येहें. कदेनो कठिन हैं। दि साहित्य में 
प्रयोजन था तो नें ै्यक्तिक ) प्रकद मे जैसे साहित्य प्रयोजनातीत थीं । 
आनन्द उसका प्राण 7 और दायित्व अलग से उसके कन्थे पर रद 
बैठता था। री की उससे माँग ४, और अविक मं्गि न॑ थी । इससे 
बह अपने की बचाता ने था, बल्कि छुटाताी चलवा था। वर्ढे दे दे खिया 
की वैलाखी दो सकता था। पं कमी या कंतरन बनना ठर्सका कर न 
था | लेकिन जे १ लड़ाई आयी, तो रस उस दायब्य वध्ठु १९ भी दस की 
हराने था खपने की जितान का जिम्मा डॉली गया। एस / हनी 
आनन्द ते अविक व्विन्ता की चर्जे 4 ग्‌) रचना से श्राविक ; 
आलोचना ८5 । प्रगति के नाम पर एक बाद दी तब उठी) जो प्रशोजन 
क अंदरश से सा्दितय की, और उस साहित्य के अंकुश से जन-मति7 का 
अनुक दिया मे गई चाहता था। फेस कहानी की नि रदता के 
हुई और उतने कुछ इल्दात्मक छत पढेता । निश्चित ओर नर्विर् दाने 
की अंेना वह सतमस्वानुलक आए तंशवजनक बगी। गीनीं (डगान। 
दाम दे, अरमीनां उसका काम नदी दे । 


हु! 
हलक है 
स्कँ 
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साहित्य यदि निर्माण करता है, तो कह्मना के बलपर | स्वन 5 
श्रद्धा में खांचकर, जीवन का मर्म डाल, साहिस उसे शक्ठा 5 
मनोरम में मृत्त करता है। मृत्त बना वह स्थान फिर यधाथ का 
प्रेरणा देता है। किन्तु बुद्ध के लिए प्रेरणा ओर चाहिए थी । 
आत्म-प्रेरणा नहीं, संब-प्रेर्णा चाहिए थी। आनन्द का नहीं, भय का 
प्रेरणा | परिणाम यह हुआ कि रोमांस की शक्ति घटी, यथाथवाद उयजा। 
ययार्धवांद जो ऊपर प्रकट फूल की सुद्रता की ओर न जाकर 
जड़ों को, जहाँ खाद [लगता है कुरेदता दे। यह जलरी काम था 
मगर विज्ञान का काम था | पर कहानी का भी वह काम बना, माना कदान। 
प्रकृत न होकर वेश्ञानिक बनी । स॒ष्टि की नहीं, मानो कारीगरी को बह 
वल्तु हुई | 


4 


इस प्रकार वाड्डिक विश्लेषण ओर व्यवच्छेद के रास्ते स कहानी 
धघीरोदात्त नायक से चलित-चित्त चरित्र तक आरा गई। मानो महत्ता 
सन्दिग्ध हो ओर क्ष॒द्र में दी महत्व हों। बहुत कद्दानियां लिसी गई, 
जिनमें संयम पर व्यंग्य था, यथच्छाचार पर छह । सब पुरातन में तब 
प्रतिगामिता दीख आई ओर सब नूतन में प्रगति | परम्परा का इन्कार 
ऋछान्ति का स्वीकार बना। युद्ध का यह अ्रवश्यम्भावी परिणाम था। 
वत्त मान भावी तक उठे, इसके लिए आवश्यक समझा गया कि वह 
अतीत से दूटे | पूर्व की स्थिति छूथ्कर ही पश्चिम की उन्नति सम्भव 
दीली। अनेकानेक हिन्दी-कदानियों ने इस मुहिम को लिया | मन्दिर, 
आरह्मण, ताथु आदि संस्थाओं ओर संयम, तप, त्याग आदि मूल्यों की 
गहणा कहानी की उत्कृट्ठता बनी | 


बी हे ग्रोर 


विवाह की पवित्रता ओर परिवार की मर्यादा भारतीय समाज के 
मूल में घुलें-मिले तत्व हं। इन संस्थाओं ने इतिहास के आक्रमणों के 
वीच भारत को थामे रखा है। लेकिन कहानियाँ लिखी गई, और कम 
संख्या सें नहीं, जिनमें इन मर्यादाओं को गिरा देने की खुली स्पद्धां थी | 


हा 


न 
कक 
न 
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विवाद मानों विकास में ओर प्रगति में बाबक हे ओर परिवार व्यक्ति को 
समाज से काटता है, क्योंकि वह एक सीमित स्वाथ सेउसे जोड़ता है; ऐस 
इन कहानियों का मन्तवब्य था कि विवाद व्यभिचार का पोषक है ओर 
प्रेम के प्रवाह पर बाहरी अवरोध डालकर केवल समस्या उलन्न करता है | 
मानना होगा कि युद्धोत्तर-कालर्म नये लेखक समाजमान्य मयादाओं का 
बहुत आदर लेकर भेदानमें नहीं आए और उनकी रक्ताके प्रति उन्होंने 
अपना दायित्व नदीं माना । वल्कि उन्हें तोड़ना भवितब्यता के प्रति अपना 
कत्तंव्य माना | 


लेकिन युद्ध के बाद अब धीरे-बीरे हिन्दी-कद्ानी में कुण्ठा आा रही 
मालूम दोती है | श्रव तक चलनेवाले विश्वास मानों लँगढ़े पड़े जा रहे 
है| जैसे नये गिरे से नई श्रद्धा प्राप्त करने की आवश्यकता हो आई है | 
मानों प्रचलित मूल्य काम न देते हों, लेकिन असल ओर सनातन भी 
एक्राएक हाथ न आते हो | दुनिया तेजी से बदल रही है ओर बट्नाश्रों को 
गति द्व त हो गयी है। राष्ट्र अपने में होकर कोई जी नहीं पाता है शरीर 
शेप दुनियासे लेन-देन हर किसी का लाचार बढ़ता दी जाता हैँ। नये रुस- 
रीति और नई चाल-ढाल के लोग दर मुल्क में शये दिन दीखते दे आर 
दवाई-जहाज सब कहीं के लोगों को उड़ाकर यहाँ-वहाँ पहुँचाते रदते ढ॑ | 
ऐस राष्ट्र-/म कोई बड़ा ऊंचा आदर्श अब नहीं रह गया है। यद्या। राष्ट्र 
का मान मन से सहज नहीं छुटनेवाला दे, पर मूल्य ओर वैल्यू के तार पर 
राष्ट्र तेजी से हमारे हाथ से निकला जा रहा हे | वद राष्ट्र, जिसकी लेक 
हम जीने ओर मरने का लक्ष्य पाते थे, ओर दूसरे वे शब्द, जो लड़ाईम 
नार बनकर धन्य भाव से दम मात तक भेज देते थे, अपनी शक्ति खात जा 
स्ट्रे ह। ऐस्टी-फासिस्ती नाम की अब कोई प्रेरणा नहीं बची हे--मानो 
एंटी शब्द की ही प्रेरणा समाप्त है| दैमोक्रेसी और सोशलिज्म शोर 
कृम्युनिय्म अब वे शब्द नहीं रहे, जो स्कृत्ति जगायें | वे विवेचन के काम के 


श्र ही 


4. एटिीन के नहा | एसा अवस्था मे याद ंदू दी-कदहानी की गति क्र््र 


न्क्त 
जे 
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विठका दीखती हो, तो विस्मय नहीं है | यों तो घड़ाघड़ पत्र निकल रहे हैं 
आर कहानी होना सब में अनिवाय है। औसत डेढ़ से दो सो तक कहानी 
रोज की खपत होगी | अधिकांश उसमें मरने वाली कहानी हैं । जीनेवाली 
कहानी की संख्या हिन्दी में इस समय सन्तोपप्रद है, यह नहीं कहा जा सकता। 
देश अ्रमी नया जन्‍्मा है ओर कष्ट में है। युद्ध के ध्वंस को समेयने में भी 
समय लगता है । शरीर-कष्ठ में मानसिक उबरता की आशा भी क्‍या की. 
जाय १ मूल्यान्तरीकरण का भी कालयोग है। खासकर भारत में मन्थन 
गहन है | ऋतन्ति से पहले रूस ने हमें डास्टवित्की, टालस्टाब, तुर्गनीव,. 
चेकफ़, गोकीं लगभग एक साथ दिये । भारतमें इस वक्त उससे भी. 
गहरा आत्मालोड़न हे ] वह गाँघी-जैसे वित्मय-पुरुष को कर्मभूमि रहा है, 
सावस का अध्ययन भी यहाँ कम नहीं है, ओर अ्रंगरेजी किसी भी ग्रान्तीय: 
भापासे यहाँ की समृद्ध भाषा है| ऐसी स्थिति मे सब प्रभावों को आत्मसात्‌ 
करके एक महासमन्वयका नया रूप प्रत्तुत करनेमें मारतकी समय लगे, तो 
अनदोनी बात नहों है । लेकिन यह निश्चय है कि हिन्दी में अब भारत की. 


० 


ब क्‍ 
मालक प्रतिभा का च्वर उभरेगा। 


५१ 


र१प८ ; पूर्वांदय 


विवाह मानों विकास में ओर प्रगति में बाबक दे ओर परिवार व्यक्ति को 
समाज से काय्ता है, क्योंकि वह एक सीमित स्वार्थ सेउसे जोड़ता दे; ऐसे 
. इन कहानियों का मन्तव्य था कि विवाद व्यमिचार का पोषक है ओर 

प्रेम के प्रवाह पर बाहरी अवरोध डालकर केवल समस्या उलनन्‍्न करता है | 
मानना होगा कि युद्धोत्तर-कालमें नये लेखक समाजमान्य मयादाओं का 
बहुत आदर लेकर मैदानमें नहीं आए ओर उनकी र्ताके प्रति उन्होंने 
अपना दायित्व नहीं माना | वल्कि उन्हें तोइना भवितव्यता के प्रति अपना 
कत्तंव्य माना | 


लेकिन युद्ध के वाद अब धीरे-बीरे हिन्दी-कदानी में कुण्ठा आ रही 
मालूम होती है | श्रव तक चलनेवाले विश्वास मानों लॉगड़े पड़े जा रहे 
है | जेसे नये विरे से नई श्रद्धा प्राप्त करने की आवश्यकता हो आई है | 
मानों प्रचलित मूल्य काम न देते हों, लेकिन असल ओर सनातन भी 
एकाएक हाथ न आते हों | दुनिया तेजी से बदल रही है ओर घरटनाश्रों को 
गति द्र त हो गयी है | राष्ट्र अपने में होकर कोई जी नहीं पाता है श्रोर 
शेप दुनियासे लेन-देन हर किसी का लाचार बढ़ता ही जाता है | नय॑ रग- 
रीति ओर नई चाल-ढाल के लोग हर मुल्क में आ्राये दिन दीखते हद और 
हवाई-जहाज सब कहीं के लोगों को उड़ाकर यहाँ-वहाँ पहुँचाते रहते दें । 
ऐसे राष्ट्र-्पेम कोई बड़ा ऊँचा आदर्श अब नहीं रद गया है। यत्रपि राष्ट्र 
का मान मन से सहज नहीं छुट्नेवाला दे, पर मूल्य ओर वेल्यू के तीर पर 
ष्ट्र तेजी से हमारे हाथ से निकला जा रहा है । वद राष्ट्र, जिसकी लेकर 
हम जीने और मरने का लक्ष्य पाते थे, ओर दूसरे वे शब्द, जो लड़ाईमें 
नारे बनकर धन्य भाव से हमें मोत तक भेज देते थे, अपनी शक्ति खोते जा 
रहे ह। ऐण्टी-फासिस्ती नाम की अब कोई प्रेरणा नहीं बची हं--माना 
एंटी शब्द की दी प्रेरणा समाप्त है| डैमोक्रोेसी ओर सोशलिज्म ओर 
युनिउ्म अब वे शब्द नहीं रहे, जो स्कूत्ति जगायें | वे विवेचन के काम के 

हैं, बलिदान के नहीं । ऐसी अवस्था में यदि हिन्दी-कद्यनी की गति कुछ 
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ठिठकी दीखती हो, तो विस्मय नहीं है | यों तो घड़ाघड़ पत्र निकल रहे हैँ 

नी होना सब में अनिवाय है। श्ौतत डेढ़ से दो सो तक कहानी 
रोज़ की खपत होगी | अधिकाँश उसमें मरने वाली कहानी हें | जीनेवाली 
कहानी की संख्या हिन्दी में इस समय सन्तोपप्रद है, यह नहीं कहा जा सकता। 
देश अभी नया जन्मा है ओर कष्ट में है। युद्ध के ध्वंस को समेटने में भी 
समय लगता है । शरीर-कष्ट में मानसिक उबरता की आशा भी क्‍या का 
जाय ! नूल्यान्तशुंकरणु का भी कालयोग हैं | खासकर भारत मे मन्थन 
गहन है | क्ान्ति से पहले रूस ने हमें डास्थविस्की, ठालस्टाय, तठुगनीव,. 
चेकफ़, गोर्की लगभग एक साथ दिये । भारतमें इस वक्त उससे भी. 
गहरा आत्मालोड़न है | वह गाँघी-जैसे वित्मब-पुरुष की कमभूमि रहा है, 
माकस का अध्ययन भी यहां कम नहीं है, ओर अँगरेजी किसी भी य्रान्तीय 
भाषासे यहां की समृद्ध भाषा है। ऐसी स्थिति में सब प्रभावों को आत्मसात्‌ 
करके एक महासमन्वय यका नया लय प्र्ठत करनेमें भारतकोीं समय लगे, तो 
अनदोनी दात नहों है | लेकिन यह निश्चय है कि हिन्दी में अब भारत की. 


लक प्रातृभा का चर उनरंगा | 
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तोप ओर हम 


पिछले दिने। जैने अखबार में ऐसी तस्वीर देखी ) उसमें सरदार पटेल 
कांग्रेस कार्यकर्ताओं के बीच में विराजमान उन्‍हें परामर्श दें रहें. ६ 30 
कात का स्थान एक जंगी जहाज को डेंके है। सरदार ऊैते ओर थोती में 
सीधे साथे ढंग से बैठे हैं, कार्यकर्ता जन फर्श पर । दृश्य घरेलू, ओर सुहा- 
बना हैं। कोई बनावट नहीं है, सजावट नहीं है और वातावरण मेँ आत्मी- 


यता है। यह संव अच्छा लगा । 


क्लेकिन सरदार के सिर पं मानों छत्र को छोरी देती हुई; मे दे ञ्ागे 
पिकाले ये चीजें वयो हैं? एकाएक समझे ने हीं आया कि वे क्‍या दो सकती 
हैं ! लेकिन पल भर वीं ही मालूम हो गया में थे तोपँ हैं। काले दिखते 
हुए, सिर उन्‍हें के मेँ ६ दें। जंगी जीन कीवेतोपें रक्ा की है थ बढ़ा 
कर नीचे बैठे ढु० लोगों को अभय की दीन दे रही हैं, इसी मे उनके 
तले गंभीर मंत्रणा चर रही है । अवश्य मंत्रणा शर्कि अरे सुब्यवस्थां के 


(लिए है, क्योंकि तोपों की सए- चाहे जैसी ही, पके व्यक्ति उस कांग्रेस * 


कार्यकर्ता दे जो गांधी-नीति को अंत तक मानती आई | 


पदसा तो कुछ विद: जान पड़ा। पर तत्दस प्रतीत हुश्ना कि चित्र 


खयथार्थ नहीं दैं। वढें हर नहीं हे । पदनों से अधिक वेद चित स्थिति की 
इस चित्र | प्रतिविंवित दी 


के 


है। माने जो है, कुल का ऊँ ८ 
आया है 
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ग्भी सन्‌ , ५० है | गांधी जी को गये दो ही वर्ष से कुछ ऊपर हुश्रा 
है। हम गांधी जी के वारिस निश्चय दी गांधी नीति से काम चलाना 
चाहते हैं | इसी लिए खादी है, सादगी है श्रोर सहजता है | ये सभी चीजें 
लोक-राज्य की शोभा बढ़ाने वाली हैं | परिवार के बीच बुजुग बैठे हों, ऐसे 
सरदार बेठे है। आनवान का दिखावा कहीं नहीं है| गांधी-परम्परा का 
पूरा पालन हे । 


फिर जो तोपें हैं, उनपर ध्यान जाने की क्या आवश्यकता है ? वे तो 
परिस्थिति की मर्यादा की सूचक हो सकती हैं | नीति अहिंता की है, पर 
परित्थिति में हिंसा हो तो अहिंसा की नीति तोप की साथ लेने से डर नहीं 
सकती | मन में अहिंसा चाहिए, फिर बाहर साथ में तोप-तलवार भी हो, 
तो क्‍यों श्रसम्भव है कि वह मन की अहिंसा की रक्षा के लिए न हो ! 


आदर्श से सिर्फ काम नहीं चलता। यथार्थ को पहचानने की शक्ति 
चाहिए। यथार्थ की मर्यादा का उल्लंघन नहीं हो सकता। देश में हम 
शांति चाहते हैं, समाज की अहिंसक पुनरंचना चाहते हैं। तो पंहले 
दुश्मन से देश को बचाना ओर उन्नति के मार्ग को निष्कृंटक करना होगा 
कि नहीं १ बह इस तरह अहिंसा की दिशा का ही प्रयत्न क्यों न॑ समझता 
जाये १--इत्यादि तक वर्तमान राज्याधिकारी का हो सकता है । 


उस तक का उत्तर दथा है। निर्भवता यदि शस्त्र होने से ही आती 
है, तो शस्त्र के अभाव में मय आ जायगा । शस्त्र के अभाव को अहिंसा 
मानें, तो भय भी अहिंसक हो जाता है | इसलिए तलवार” के विरोध में 
कोई तक नहीं दिया जा सकता है। कारण भय को दूर करने के लिए 
शस्त्र आया है। भय को तो दूर करना ही है। यदि किसी भी ओर से 
निर्मयता नहीं आ सकती है, ते शस्त्र को अवश्य आना होगा और नीति 
का कोई भी उपदेश न उसे टाल सकेगा, न अनुचित कह कर स्वयं 
साथंक हो सकेगा | 
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सात 


व्रत: प्रश्न यह है कि ता ख्रसुन्दर अर रु अवावत्र है ओर वह 
हो) किन्‍्दी की वही बहुत सुन्दर लग सकती ढ । मुक्त परिसथति मे वह 
इतनी मर मा-मण्डित हो सकती > कि बेदी पर देवता रूप में विराजी जाय । 


नरक 


प्रश्न है केवल यह कि मारी श्रद्धा कया ५ * और यह प्रश्न अमोन 
है।इस वार मे थोड़ी भी चूक बर्तिक हो सकती 6 । 

ग्रदिंसा एक समग्र नीति है। समय परे बह एक शस्त्र भी है । दरें 
ट२ जगह काम देने के लिए है । वह वम 5; तो कहीं हार या दृट नई 
सकता है। 

ग्रव दो ही स्थितियां हो सकती द। या तो हम उ्म विश्वास करते 
४ या विश्वास नदी रखते | श्रद्धा में बीच की स्थिति कोई नहीं है | यातोी 
श्रद्धा है; या नढीं $। अिंसा को श्रद्धा से हिंसा का जीवन मे से लोप 
नहीं हो जाता लेकिन जो दाता है वह यह कि उसको आतव्म-समथन नहीं 
मिलता । सम्यक दर्शन का वेस एप यही लक्षण, यहा खबी 6 । 


आज की स्थिति संकट्मर इसलिए, नहीं दे कि उसमें. हिंसा अधिक 
है, बल्कि आज वी उन्नति और सम्बता ही उ्यादा दे । पहले जैसी वर्बरता 
ओर नशंसता नह है । सब चीज को आज कानून की और व्यवस्था 
का रूप मिला 6) | दंसा भी पहले झेसी अनगढ़, के. और दारुण नहीं 
दीखती दे । 

संकट का कारण गदर है कि दशन मे से | दुंसा-अर्दिसां की विवेक- रेखा 
हमे क्लीणु दी ग< है। दशन को व्यथ का सामान मान करे उस बारे मे 
ग्सावधानता की उचित मान लिया गया है। रस ता-श्र्दिता सील 
तत्व का प्रश्न है, अनिवार्य विवेक का प्रश्न नहीं दे 

यह स्थिति धांतक है। बम की, अ्रथर्दि विवेक की, अेप्ठी * प्रत्येक 
क्धुणु दम मे आत्म-मन्थत श्रीरें आ्रत्म-निरीक्षण चलते रखना चार्दिय | 
करस्तें-धरने की वेर्दद बासी में थ्रात्मावल कन से अतावधान होना सीचे नरक 
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की ओर बदना है। काम-काज का आवेश अगर हमें धर्म के निर्देश से 
अलग डाल देता है, तो काम काज का वह समारोह ही हमें फंसा देने वाला 
है। मशीनों ओर मिलों के सहारे होने वाला भीमोद्योग संकट को बढ़ा 
ही सकता है, अगर उसके साथ सम्यकू-दशन का योग हमें न मिल सके | 
केवल तेजी से चलने की हड़वड़ी से न चलेगा, सोचना होगा कि चलना 
किधर है| 

गांधी जी अभी हमारे बीच हो गए हैं। अद्भुत ओर प्रचए्ड उनकी 
कर्मंठता थी। प्रथम कोटि के कर्म-प्रतिष्ठाता पुरुषों में उनकी गणना है। 
लेकिन जब कर्म के कूच का अवसर आया, तब ही तब धघमं-चिन्तन की 
आवाज़ उन्होंने ऊंची की | युद्ध के अवसर पर गीता का उपदेश वृथा न 
था ! कुरुक्षेत्र ही धमंक्षेत्र हे। जब करना सामने है, तभी का सोचना 
साथंक हैं | ऐसे ही मन्थन में से घर्म की प्राप्ति ओर सृष्टि होती है| गांधी 
जी ने प्रत्येक कूच ओर प्रत्येक मोचे पर बढ़ने से पहले हिंसा-अहिंसा 
संबंधी सूक्ष्म धर्म-विचार को कांग्रेस कार्य-समिति के, या अपने दूसरे 
साथियों के, सामने रखा | वीं वह विचार अनिवार्य और अमोघ होता है 

राजनीति में हर महत्व के क्षुण पर धमंनीति की वात उठाने वाला 
गांधी जो आज नहीं रह गया है, इससे राजनीति अपने ही व्यूह में फंसी 
दीखती है। समूचा कर्म कंवल एक दुश्चक्र की रचना करता दीख रहा 

| कर्म एक वह चक्र है कि जिसमें घर्म की सृष्टि न हो तो बृह केवल 

संहार और युद्ध की रचना करेगा | धर्म की दृष्टि डाल कर हम उसी युद्ध 
क्षेत्र को धमक्तेत्र बना दे सकते हैं | तव संधप को भी वरूपान्तरित करके 
उसमें से त्राणु की राह निकाल सकते है। 

धर्म-कर्म का वियोग आज च्ञास का कारण है | एक उनके संयोग में 
ही रक्षा हैं। दूसरा कोई उपाय संभव नहीं है । आज के अखबार का 
चित्र उस संयोग का चित्र नहीं है, वह उसका विद्र प उपहास हैं। तोप के 
मुह के नीचे को खादी अहिंसा की शोभा नहीं हैं। उस तोप से भुनता 
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हुआ खादी पहिनने वाला होता, तो उस खादी को में समझ सकता था | 
अन्यथा दिंसा के पेट में दुवक कर बैठने वाली अ्रदिंता कोई नई चीज 
नहीं दे | उसे सदा से लोग जानते देँ श्रीर उससे किसी को कुछ आशा 
नहीं हैं | 

हम जो यहां लोक-राज्य बना कर बैठ हे, सो सचमुच ही खादी उस 
की सही प्रतीक हो सकती हैं | सादगी उसका लक्षण और भाईचारा, जिस 
में छोटा बड़ा नहीं है, उसका सद्दी रूप दो सकता हैं| लेकिन तोष तो 
तानाशाद तानता है ! 'लोकशाही और तानाशाही सिर्फ चहरे नहीं हैं. कि 
सुविधा से बदले जा सकें। पर आज ऐसा ही मालूम होता है। लोकशार्द 
अपने मीतर से तार्नाशाही के लिए तेयारी करती हुईं देखी ज,ती है| एक 
यहाँ नहीं, सब कहीं ऐसा है । इसलिए शब्दों के आलजाल के नीचे य्रेग 
के बीज की पकड़ने की जरूरत है। अन्यथा किया कराया सब चोपट होगा 
आर लोक शाही तानाशाह का आसन बनने को रह जायगी | क्‍ 

आज जैसे विश्व की सभ्यता और उसका विज्ञान अनी पर खड़े हें, 
उनंको कसा ओर परखा जा रहा है | केवल सदियों का समर्थन दोने से 
कोई चीज़ रवखी जाने वाली नहीं है | खरी होने पर ही वह ठहरेंगी, 
अन्यथा फेंक दी जायगी। बड़प्पन, बड़े शब्द, बड़े वायदे, बड़े नकशे, 
ग्रव मानवता को अधिक काल रोक नहीं सकेंगे। राज-नेता का धंधा 
अविश्वास की वस्तु बन उठा है। शासन और शासक आतंक की वस्तु 
भले हो, अब हृदय के आदर का पात्र वद नहीं रह गया है | 

गांधी ने गंभीर ओर आन्‍्तरिक एक क्रांति जो कर दी है, उससे अब 
शासक प्रत्यक्ष में जब तक सेवक नहीं बन पायेगा, तब तक वह अपने 
को सुरक्षित भी अनुभव नहीं कर सकेगा । गांधी जी ने जीवन के ग्रक्नत 
मूल्य को हमें दे दिया है | बता दिया है कि शहर की . सम्यता के कंगूर 
पर वेंठा समृद्ध नेता केवल अभिनेता है । केन्द्र वहां नहीं है, न मूंहत वहां 
है । वहाँ केवल माया है, जिसने मन को मोह रखा हे | उस मोद्द पर दे 
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' राज्यशाही ओर साप्राज्यशाही चल्ला करती है | उसकी रक्चा के लिए युद्ध 
होते हैं, ओर उसकी मोहनी डालकर युद्ध के लिए इंघन ज॒गाया जाता है| 
नहीं, केन्द्र है वहाँ जहाँ भ्रम का पसीना धरती में डाल कर अन्न उगाया 
जाता हैं जो हमारा पोपण करता है| शासन समझता जाने वाला काम न 
ऊचा है, न आवश्यक है | इस माया मोह ने ही उसको महिमा दे रखी 
है ओर श्रमिकों का श्रम उसे ऊंचा उठाये रखने के काम में चूस लिया 
जाता है। यह सब किस तरह से सिक्के के जादू से होता .है, उस सिक्के. के 
तिलिस्म को समझना लगंभग असंभव बना दिया गया है । 


इसलिए जरूरी है कि जीवन की प्राथमिक बातों की ओमभकेल वनाकर 
व्यर्थ शब्द का आडम्पर हम न रवचे। कम में से धर्म के विचार को निकाल 
कर फेंके नहीं, वरन्‌ धम में से कम की प्राप्ति करे। अन्यथा आकांच्षा 
जगाकर उस ज़ोर से जो कम की सृष्टि होगी वह हमें ही खा जायगी | रुपये 
से चलने वाली सरकार ओर उस जोर से होने वाले काम ऐसे ही आत्म- 
घातक होते हैं |/वे सदा अधिकाधिक रुपया माँगते हैं ओर समाज में तनाव 
डालते हैं। सरलता उसमें पिसती ओर कुण्लिता फेलती है | 


कर्म को धम के ऊपर रखने पर फिर धन का मन के ऊपर दबाव न 
होना असंभव है | सरकार आज उसी रुपए को ऊंचा उठा कर उसी की 
छुड़ी को मान वनाकर चल रही है । वेतन की ऊचाई के माप में व्यक्ति 
की योग्यता समक्क्री जाती है। इसलिए व्यक्ति की निगाह व्यक्तित्व पर नहीं 
वेतन पर है। ईमानदारी नहीं, तिकड़म वहाँ की नीति बनती है। 


अब समाज एक है | सरकार में जो मान चलता है, उसी की समाज 
में प्रतिष्ठा होती है। वहाँ मान ऊ चे वेतन का है, यहाँ भी धन दौलत 
का है। मूल में मानं वह रख कर भ्रश्ाचार ओर घूसंखोरी को रोका या 
मिटाया जा सकता है, यह थोथी कल्पना है । रिश्वतखोरी का फल विना 
डंठल के पेड़ पर नहीं लगता। वपये कीं भाषा में सोचना और चलना 
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स्वयं -वद डंठल है.। मूल बही'रखेंगे;तो-लगने -वाला फल बदल नहीं 
सकता | 

केवल कर्म, फल शोर उसके परिणाम को, सामने रखकर होता हैं | 
अर्थात उसमें आसक्ति ओर आकांत्ा है, उसमें स्वार्थ ओर लाभ की - दृष्टि 
है। प्रेरणा वहाँ धप्राफिट! की हैं | 

लेकिन घम स्वयं कम को ही प्रतिष्ठित करता है । वह उसको कतेन्य 
का रूप देता है। ऐसे फलासक्ति से वह कर्ता को मुक्त करता हैँ। परिणाम 

में कर्म से सामाजिक वन्धन और वेधम्य उपजने की संभावना कम होती 

हैं | छीन भपय रह नहीं जाती ओर बन्दर-बाँट करने के लिए हृठात तराजू 
लेकर किस्ती को शासक' ओर व्यवस्थापक बनने का मौका भो कम होता हैं | 

मूल में इस दृष्टि को नहीं रख सकेंगे तो जाने-अनजाने अपने सिरों 
पर हम एक अधिनायक को ला ही विठावेंगे | 

. यदि उस संभावना को हम अनिष्ट और मानव जाति के लिए लज्जा- 

जनक समभते हैं तो मूल की ओर हमें जाना होगा। देखना होगा कि दमारा 
उत्मादन ओर वितरण, ओर उनके आधार पर बनने वाले हमारे संबंध, 
क्या हैं ओर क्या उन्हें होना चाहिए? अंगर इन संबंधों में दिंता शोर 
शोपण है तो अन्त में ऊपर अधिनायक को-आना ही होगा, जो छंत्र को 
ओर दंड को लेकर हम पर शासन करेगा | तस्वीर की तोप के मुह का 
तरह उत्तकी बाद ऊपर होगी ओर उसकी छाया के नीचे वेठ कर हम खादी 
पहनेंगे श्रोर शान्ति चरचेंगे ! 

ऐसा यदि नहीं होना है, ओर नहीं होने देना है, तो मूलभूत दृष्टि को 
स्पष्ट अपने मन में विठाना ओर स्वयं उस पर आरूढ़ होना होगा । 

जगद-जागढ से सुनता हूँ कि कम्यूनित्ट दर्शन तो ठीक ढे, कम्यूनित्ट 
उपद्रव ठीक नहीं है | मुझे लगता है कि कम्यूनिल्ट उपद्रव और कम्यूनिस्ट 
फीजों की तो कोई चिन्ता ही नहीं है। उनमें रत्ती मर शक्ति नहीं हें । 
लेकिन दर्शन के रुप में कम्यूनिज्म हमारे मन में जगद पा सकता दे, तो 
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निश्चय है कि तिर पर एक रोज उसका अधिनायक भी सवार दीखेंगा | 
कारण, वह दर्शन नही है, घम नहीं है, अ-कर्म नही हे। वह प्रोग्राम है, 
वह कर्माग्रह है | धर्म की सिद्धि वहां कर्म में है और दर्शन का फलित भी 
कम में है। ऐसा कमवाद अगर हमारी श्रद्धा में बेंठ सकेगा तो हम एक 
दिन कम के पुतले (ओणेमेटन्स) होंगे ओर चाचुक लेकर कर्म-कारखाने 
का मैनेजर अपने अतिस्टेंटों की जमात लेकर हमते कम वसूल कर रहा 
होगा | कम जब तक धमं-प्रेरणा से कत्तंव्य (अर्थात्‌ अ-कम) के रूप में 
हमारे द्वारा नहीं होगा, प्रत्युत आकांक्षा में आग्रह-पूवंक्त फल-मोक्ता वन 
कर हम उसे कर रहे होंगे, तव॒ तक निठल्ले यजनीतिज्ञों की पार्टियां, 
आपस में खींचतान और कोलाहल मचाती हुईं, अदल-बदल कर हमारे 
ऊपर स्टेट के नाम पर शासन करने का दंभ रचती ही रहेंगी | 

अहिता वह नीति है जो समाज को ऐसी आन्तरिक और सहज सुब्य- 
वस्था ठक ले जायगी जहाँ शासन को अतिरिक्त परिग्रह के रूप में टिकने 
की आवश्यकता न होगी | व्यक्ति स्वेच्छा से श्रमिक होगा | अतः वह 
स्वतंत्र होगा, सहानुनूतिशील ओर सहयोग परायण होगा | संक्षेप में व्यक्ति 
नेतिक नियन से चलेगा ओर समाज स्टेट-विह्दीन! होगा । 

किसी भी दूसरी पद्धति या तक से चलकर हम उस अवस्था में सके 
विना न रह सक्केंगे जहाँ व्यक्ति केवल एक होगा ओर वह अधिनायक होगा, 
आर व्यक्तित्वशाली केवल एक दल होगा और वह शासक दल होगा: शेघु 
सब मनुष्य केवल अंक ओर ओऔजार होगे | 

अर्दिता का नाम हमें विभीषिका से वचा न सकेगा | अहिंसा छा काम 
ही उठ दुत्तंनावना के स्थान पर हमारे लिए. एक उज्ज्वल भविष्य का 
निर्माण कर सकेगा | | 

कांग्रेस को ओर कांग्रेसी सस्कार को इस विश्वास के प्रकाश में अपने 
को कठना ओर उंभालना आवश्यक है। 


जे 





अपरिग्रह 
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घम वह जो धारण करता है। उत्पत्ति को, विनाश को, और उन दोनों 
से युक्त भ्रुव को वही धारण किये हुए है। अछु अखिल के साथ ओर 
पिणड बद्याएड के साथ जिस सूत्र के सहारे अभिन्‍नता में पिरोया हुआ है 
वह है धमं | स्थिति में गति ओर गति में स्थिति यदि सम्भव है तो धर्म 
के कारण | जो है उसके होने में कारण-भूत घर है। 

इससे जो धम से छुट्टी चाहते हैं वे धमं शब्द से नाराज हो सकते 
हैं, पर धमं-तत्त्व से छुट्टी कभी किसी को मिल नहीं संकती | यहाँ तक॑ कि 
नास्तिक अनजाने नास्तिकता को अपना धर्म बना बेठता है |.पश्चिंम का 
उपयोगवाद और समाजवाद चर्च से या देवमंदिर से छुटकारा पाले,. पर 
वह भनूलता है यदि मानता है कि इस तरह धर्म से ही वह वच जाता है | 
मंदिर, मस्जिद ओर गिरजे को तोड़कर उसकी जगह पाठशाला या 
अस्पताल बना देने से धर्म नहीं द्ूट्ता, केवल एक देवता की जगह अन- 
जान में दूसरे देवता की ही प्रतिष्ठा करदी जाती है। पश्चिम का नया 
धरम है शासन-धंर्म | उनका देवतां है स्टेट । उंस स्टेट-देवं की पूजा में जो 
आहुति पड़ी उतनी वलि युग-युगाँत से दूसरें किसी देवता पर नहीं चदी 
होगी | पर इस आधुनिक देवता को कुछ वर्षां में कितने प्रमूत नर-रक्त- का 
अभिषेक मिला ओर कितने असंख्य नर-मु डॉ की अर्चना, इसका हिसाब 
नहीं है।भाषा के फेर से असलियत में फेर नहीं पड़-जाता | इसलिए 
अमुक शब्द पर रोप करने की आवश्यकता नहीं है। धर्म नहीं मिटा, नहीं 


र्शे२ पू्वोंदिय 


मिट सकता, इसका सीधा कारण यह है कि होते हुए परिवर्तनों के मध्य 
वह अर व है | वह उस चिन्मय सिद्धान्त का नाम है जो जीवन की अभि- 
व्यक्ति ओर उसके विकास को साधता है | 
५ बीच-बीच में जो सुधार के या. विनाश के आन्दोलन हुए. वे धर्म को 
नहीं, धम के अपलाप को, उसके व्यभिचार की सुधारते या मिठाते थे । 
असल में वे उन समयों में प्रचलित लोकरूढ धमामासों के बीच सत-बर्म 
की प्रतिष्ठित करने के हेतु से हुए थे | 
ऐसा जो धम उसी की महिमा हमारे शास्त्रों में जगह जगह गायी गयी 
थी | जहां धम है वहां ज्ञेम है। धर्म सम्पदा है। धर्म के कण से भय का 
हाड़ टलता है | धम की रक्ता का हाथ जिस पर है वही सुरक्षित है | 
इत्यादि । 
मेरे लिए सचमुच धम से गहरा शब्द दूसरा नहीं है । हमारे जीवन में 
कई स्तर है। हमारी भाषा के अधिकांश शब्द उसके व्यावद्यरिक स्तर से 
नीचे नहीं जाते । वे नित्यप्रति के स्थूल व्यापार तक ही संगत हैं। जीवन- 
मर्म -उनके सहारे छुथा नहीं जा सकता । किन्तु धम शब्द स्थूल व्यवहार 
से शुद्ध अध्यात्म तक सब स्तरों में एक सा व्यापक है | मुढ् वनचारी काले 
पत्थर पर सिंदूर पोतकर अपना धर्म का काम चला लेते हैं। दाशंनिक हवा 
से भी बारीक वरीकियों में उतरकर घर्म की थाह नहीं पाते । यही मेरे निकट 
उस शब्द की विशेषता हैं। वह सब को सुलभ है, फिर भी अ्गाघ पारिडत्य 
के बल से भी उस शब्द की संभावनाओं को चुकाया नहीं जा सकता । इसी 
से उसकी जगह दसरा कोइ शब्द स्वीकार करने में मुझे किक है| पश्चिम 
से कई इज्म चले हैं ओर नये-नये भी निकलते जाते है | ये जीवनादश के 
लिए. नई नइ संज्ञाएँं गदकर पेश करते हैं | कोइ घम की जगह ह्य मेनिटी 
(#ए्ण्ठ्यांए) कोई यूटीलियी (7॥॥॥9) कोइ क्र व्रनिस (#एच[७छ7/- 
5४9) कोइ-लिवर्टी ((॥06७४४०) विश्वब॑तुत्व (४४/०छोंव 8707897- 
7१000) आदि-आदि संज्ञाओ्रों की प्रतिष्ठित करना चादइते हूं। मेरे मत से इन 


सब छोड़ो रे 


शब्दों,में समाई थोड़ी है। ये अधूरे हैं, ओछे पड़ते हैं, ओर बहुत जल्दी 
उनको किसी विशेषण के सहारे थामने की ज़रूरत हो जाती है। ये शब्द हमें 
एक-दूसरे से जोड़ते भी हों, समष्टि . के साथ उनके सहारे योग बनना 
नहीं हो सकता | व्यक्ति समष्टि के प्रति जिस अभिन्‍नता का संवेदन भीतर 
लेकर जन्म पाता है वह घम्म से नीचे किसी ओर शब्द से व्यक्त नहीं हो 
सकती | 


इस तरह यदि में कायल हूँ तो एक शब्द का ओर वह है घम्म। 

लेकिन जहां कोई नास्तिकता नहीं पहुँची वर्हा गीता की यह पंक्ति जाती है;--- 
सच धर्मान्परित्यज्य मामेक॑ शरण ब्रज 

धम नहीं छूट सकता, फिर भी गीता ने कद्ा कि उसको भी छोड़ दो। 

किसके लिए छोड़ दो १ मेरी शरण में आने के लिये। 'में! कौन १ एकम' 
जो एक हूं। सब (घमर्मों) को छोड़ो, एक (मुक) को लो | 


धम के विवेचन के वीच गीता की इस पक्ति को कभी नहीं भलना 

होगा | इस पंक्ति के सार को मलकर धम को पकड़ने से अधघम हाथ लग 
कता है। 

हम तो जानते थे कि जो अखिलेश है, जो एक है ओर सर्वव्यापी है 
धम जितने हैं उसी की राहें हैं| पर गीता ने कहा कि उन्हें भी छोड़ने को 
उद्यत रहो | मुझे पाना हे तो उन्हें छोड़ना होगा | क्‍ 

ध्यान रहे कि यह नास्तिक का वचन नहीं है। नास्तिक का साहस 
यहाँ तक पहुँच नहीं सकता । वह बेचारा तो अपनी नास्तिकता के घम से” 
बंधा है | गीता का यह वचन मुक्त-पुरष का वचन है | ओर उसमें जो 
सत्य है वह इन्हीं शब्दों में ग्रा सकता है, क्यों कि वह भाषातीत है। 

आज जबकि पश्चिम से शंका का प्रवल .कॉंका आया है, 
जब अहंकत बुद्धि सव आदशी को चीर-फाड़ कंर श्रद्धा को 
असम्भव. बना देना चाहती. है, तब धर्म के मानने वालों. को 
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जसे चुनीती ही दी जाती दै। पश्चिम को उन्हें'जवाव देना होगा । 
जवाब तक का काफी नहीं' होगा | क्‍योंकि तक से तो शास्त्र 
भरे पढ़े ह। ओर पश्चिम उन सब शास्त्रों को अपनी अलमारी में 
चन्द्र दिखला सकता है। जवाब इसलिए जीवन से ही दिया जा सकता 
है। ओर में मानता हैँ कि जो सच्चा धार्मिक है, यानी 'मामेक 
के प्रति जिसका समपंण सम्पूर्ण है, उसका जीवन पश्चिम को चुप करने 
वाला जवाब हो जायगा | 


गीता की यह वाणी कि रव धर्मों को छोड़ो ओर मुझे लो, प्रवल- 
से प्रशल संदेदवादी की भारी पड़ सकती है। वह इसको नहीं, प्रा 
सकता । वह तथा-कथित संदेदवादी शरीर बुद्धिवादी अ्रसल में अपने 
माने हुए मत-विश्वासों से चिपण हुआ है। गहराई से देखा जाय तो 
वह अपने मोह में कहीं अधिक अंध है। वह श्रद्धा नहीं है इसी से 
उसे मोह कहना पड़ता है। वह तो ईश्वर विश्वासी ही हे, जो अपने को 
अथाद में छोड़कर कह सकता है कि में कुछु नहीं मानता क्योंकि में 
उस एक को ही मानता है| वज्ञानिक सत्य की, अ्रथवा आध्यात्मिक सत्य 
की, उपलब्द्धि के लिए यदि कोई व्यक्ति अधिकारी ओर समथ हो सकता 
है तो वही जो कह सके कि में सब छोड़ दूंगा; लो, मेने सब छोड़ 
दिया ! यह शक्ति अपने को बुद्धिवादी, शंकावादी, कहनेवाले लोगों 
में हो कैसे सकती हे ? असल में ये ग्रमुक मतवादी ही नहीं होते प्रत्युत 
अनजान में उस मत को अपनी कटइरता में “पंथ बना लेने वाले 
होते हें | 

यहाँ एक बात की ओर ध्यान दिलाया जा सकता है। गीता में 
धम को छोड़ने के लिए नहीं कह, धर्मों को छोड़ने के लिए कद्ाा हैँ | 
वहां बहुबचन का प्रयोग द। यानी अमुक नामा से चलने वाल अथवा 
अमुक वर्गों द्वाय माने जानेवाले जो अनेक धर्म प्रचलित दें, वे अपने 


है 


ट् 
आप में मान्य और इश्ट दकर भी एक स्थिति में जाकर मानो पीछे छू 
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रहनेवाले है। जिसमें द्विधा है ही नहीं उस एक धम की राह में, दत 
ओर अनेकता पर चलने वाले अनेक धर्मों को बीच में ही छूट जाना 
होगा | गीता के मंत्र का यही अभिप्राय है। 
में मानता हूँ कि ज़ाहिरा जो धर्म के नाम पर विपमता, अनबन 
ओर कलह देखी जाती है उसमें नाम ही घम का है। असल में तो 
उसके भीतर कारण राजनीतिक होते हैं। शजनीतिक से मतलब स्वार्थ 
प्रेरित | क्योंकि धम में तो सदा स्वार्थ का विसजंन ही होता है। गीता 
में ही नहीं सब धर्म में ऐसे वावय मिल जायंगे। परन्तु फिर भी यदि धर्म 
के नाम पर गिरोह-बन्दी ओर वेमनस्य मिले तो जान लेना चाहिये कि मूल 
धमादेशों के प्रति अतावधानी ही उसका कारण नहीं हैं, बल्कि गहरे में 
दुवका हुआ कहीं निश्चित स्वार्थ ही उसमें कारण वना हुआं है | जिसके 
सहारे गुड़ या गिरोह थाम कर रखे जाते हैं, गीता में ऐसे नाम धारी धर्मो' 


को ही छोड़ने के लिए कह्य गया है। 


सच यह है कि प्रभु एक है। उसकी परम पिता कहें तो भी उसकी 
निकथ्ता हम पूरी तरह जतला नहीं सकते । वह भीतर समा हुआ है। 
वह घट-बट ज्यापी है। वह पिता है, माता है, बन्धु है। जो कहो 
उतके लिए थोड़ा है। वह एक है, क्‍यों कि बह कुल है। उसके 
सिवा प्राणी को कुछ ओर नहीं पाना है। उसको पाना भी साधा 
की अपूर्णता के कारण कहना होता है| वह अलग भी नहीं है कि 
उसे पाने कहीं जाना हो। सच पृ छिये तो उसमें स्वयं खो जाना 
है। वह एक ही साथ परमात्म लाभ है। आत्मा तो दो हैं नहीं। 
इस तरह शेष में अपने को पाना ओर अपने में शेयर को देखना, यही 
परसात्म प्राप्ति की साधना है । 


मेरे निकट तो यह स्पष्ट हे कि किस तरह इसी साधना को वृत्त में . 
सम्मज सेवा, राष्ट्रसेवा, मानव सेवा इत्यादि सामयिक और ऐहिक सब 
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कर्तव्य अनायास समा जाते हैं। हि साधना लौकिक कम से विमुलता 
नहीं बतलाती, प्रत्युत लोककर्म की दक्षता देती दै-: 
“योगः कर्मसु कौशलम' 


किन्तु योग में कर्म-सुकौशल अपने आप में इृष्ट नहीं 6) वर तो 
उसका अनायास प्राप्त फल है। योग में यदि व्यक्ति की ओर से 
बे है; तो वह सीषे समाज के राष्ट्र के या मर के प्रति नहीं है; बल्कि. 
समग्रता और एकाग्रता के साथ परमाव्मा के प्रति ही है। ईश्वर में 
कौन सा समाज कीनसा राष्ट्र कौनसा इतिहास ऐसा है जो समाया हश 
नहीं है। संचणशचर जगत्‌ सब उसकी मभाँकी दी तो है। हाँ उस 
कल्पनातीत विराद्‌ के सम वह माकी अलब्त सड़ है । श्रोर 
सचमुच जितना कुर्ठ दम जानते हैं, जान सकते हैं कल्पना में ला 
सकते दें, कुछ उससे वाहर नहीं, उसी का अंश है। इसलिए धरम 
की भाषा यह नहीं कहती कि समाज के लिए मरे, देश के लिए. मरी, 
वह तो कहती है कि यो थे जीओ | अ्रयाव्‌ यज्ञ के लिए तो ठुम द्दो 
ही, और कुछ सम्मव ही नहीं हैं । पर उते यज्ञ के समर्थन के लिए. 
समाज, या राष्ट्र, वी विश्व को क्यों अपने अर हंकार की बुद्धि से खींच कर 
लाते दो । ये को धर्म ते मैंने दी ठ॒म्दें, दिया है। मैंने जो ता 
जीवन दिया दे, उसके पीछे तुम्हें विश्राम देने को मैरी भेंजी मौत भी: 
आर ही रही है । सी इस तेरंड भरे हाथों श्रज भी ठ मरने 
ही उद्यत दो रहें हो। पर वह मसल नहीं, मुझमें ठदिएों लोग श्राना 
है । इसलिए तुम्दारा इसके सिवा कुछ भी ओऔर कारये नं रहें जाता 
के तुम मेरी दी याद मे जीओ कि मुर्भ मे खुशी से लोग आर । 

हमारी लोकिक सु) तब बुद्धि, शायद इस ने को. नहीं समर: 
सकती । उसे बलिदान के लिए. छोठे-मो्ट नारे चाहिये । गदर 
चाहिये, इनक्रिलाब चादियें । यश 4 जीवन अपने श्री। मे कम 
समन में आता दे; काँति झट तमस् म॑ ग्रा जाया कस्ती दे। 
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लोकिक बुद्धि को भी इसमें दोप क्‍या दे, वद अपने बस तक ही चल 
सकती है। वह धर्म की भाषा को समझ की भाषा से बदलना चाहती 
है। वह अपने लिए ऐसा कर सकती है--यानी सामयिक आदशों 
की भी उपयोगिता है| पर प्रयोजन को भाषा से अनुभूति की भापा 
जब कि भिन्‍न होती है, तब सदा गहरी ओर . सच्ची भी होती है। 
तनिक रहस्यमयी-सी तो लगे पर उसमें गम्भीर ओर प्रचुर अर्थ भरा 
रहता है। वह इतिहास के युग-युग में जातियों ओर संस्कृतियों को 
(रणा देती है। वह तो मानवजाति की अक्षय थाथी है। इससे 
समर में न बेधने पर भी उसे श्रद्धा से स्वीकार ही करना पड़ता है। 

धर्म की वाणी स्वरूप से अलरूप,स्थूल से सूक्म, पदार्थ से आत्मा 
आर जगत्‌ से ईश्वर को ओर बढ़ती है| हम जिन कई धर्मा को 
अपनी दुनिया में जानते ह--जैसे हिन्दू-धमं, वोद्ध-चर्म, ईसाई-धर्म, 
इस्लाम-धर्म--वे भिन्‍न-भिन्‍न रूप में अलग काल, परिस्थिति, ओर देश में 
उस निराकार सवबव्याप्त के आकलन के प्रयास हैं, जो मानव-जाति के 
अन्तःकरण में वहुत गहरे में बसा हुआ है | विविधता देश और काल 
की प्ृथकता के कारण उनमें आयी, पर वह एक ही सबका लक्ष्य होने से 
उन सब में अन्तर्गत एक-सूत्रता भी हे। पर जहाँ उन सबमें व्यापा 
हुआ वह सूत्र दिखाई न दे वहां व्यक्ति क्या करे ? इसके लिए, गीता ने 
कह ही दिया;--इसको भी छोड़े, उसको भी छोड़े, और दोनों जिसके 
लिए बने हैं उस “मुझ को ले। वह 'मुझ है, परमेश्वर | दशन की 
भाषा में उसे ही कहें परम-सत्य । और गीता की उस नीति को में 
अपनी ओर से संज्ञा दू तो वह है, अहिंसा | . 


हे 
दिगंबर 


मनुष्य आता हे तो वस्त्र साथ नहीं लाता | जाता है तब भी वल्ल 
उसके साथ नहीं जा जाते | वस्त्रों का उपयोग इतके बीच के काल के लिए 


द्दीदे। 


वस्त्र का समर्थन दो प्रकार के कारणों में है, एक दंहिक, दूसरा 
सामाजिक | वस्त्र सर्दी-गर्मी से हमें बचाते- हैं ओर लज्जा दँकने के काम 
ञआते हैं | 

दंहिक कारण का जहाँ तक सम्बन्ध है वल्च॒ की उपयोगिता सापेक्ष हें | 
सदो-गर्मा तो ऋतुप्रभाव से आते ही है। फिर भी शीत से बचने के लिए 
किसी को कम ओर दसरे को ज्यादा कपड़ों की आवश्यकता होती है। पशु- 
पत्ती बिना कपड़े के ही काम चलाते हें | जंगली लोग, या जंगली शअ्रवस्था 
में सभ्य लोग, छाल और खाल से काम लिया करते थे, उनके शरोर की 
सहिष्णुता ओर अ्रनुकूलता अधिक थी। पशु-पक्तियों का शरीर ऋठओं के 
प्रति अनायास भाव से अधिक सहिष्णु है और प्रकृति उन्हें इसमें मदद 
देती है। मनुष्य में शनें: शरनें: देह की इस ज्ञमता का हास होता गया हे । 
ऋतुओं को अब वद अपने खुले तन पर सहन नहीं कर सकता | घूत् ओर 
हवा से बचने के लिए उसे बस्तर की आवश्यकता है । 

इसी को दसरी मापा में सम्यता का विकास कदते हैं| उस विकास 


के साथ दद का हवास हथा दे। मनुष्य, कदते है, उस विकास में उत्तरोत्तर 
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सामाजिकता प्राप्त करता-गया है। और सच पूछिये तो वस्त्र की आव- 
श्यक्ता के पीछे दहिकता उतनी नहीं जितनी कि सामाजिकता कारण है| 
ऋतु तो नग्न तन पर सह भी ली जाय, पर सभ्यता तन को नग्न नहीं रहने 
देतो है। वस्त्र इस तरह सदीं-गर्मी के लिए कम और सभ्य व्यवहार के 
लए हो आधिकतर आवश्यक है। 


यों भी दीखता तो वह है कि आज की सम्यता मुख्यता से वस्त्र पर 
टिकी है। बढ़िया कपड़े सामाजिक उच्चता के लक्षण माने जाते हैं। वरत्र में 
कीमत डालने के लिए सोने ओर चाँदी के तार बिने जाते हैं, चाहे उनका. 
सश तन को तनिक भी सुखकर न होता हो | 
इस वस्त्रमयी लोकिक सम्यता को गहराई से समभना चाहिये। तक 
हज 


विन 


जान पड़ेगा कि उसके जड़ में कोड़ा है | वर्हां सामाजिकता की सिद्धि नहीं 
वल्कि शोदण की वृद्धि है । 


सामाजिकता निःतन्देह व्यक्ति के विकास के लिए आवश्यक है। 
मिल-जुलकर ही यहाँ काम चल सकता है | सहयोग सदा अनिवार्य हैः| 
पक्ति एक पैदा हुआ है, पर इसलिए कि यथासम्भव किसी के भी प्रति 
वह दूतय न रहे । तभी सूत्रकार ने कहा--“परसरोपग्रहोजीवानां” | एक 
दूसरे के काम आना जीव का लक्षुण है। मनुष्य के इस सखभाव में से 
तामाजिकता को जन्म रिला | | । 

इस तानाजकंता के उदय के साथ वस्त का उदय हुआ। पश-पत्ता 


आवश्य फू क़्ता 


दत्त्र की आवश्यकता से नुकत हैँ, क्योंकि उनमें सचेट्ठ साम्माजिकता नहीं है] 
उनन्‍ने लूज्जा और मयादा का नावना है नहा हैं | वे स्वच्छन्द हैं | मनुष्य 
मयादाशील प्राणी ह। उतका समाज है, जिसमें श्रेणियाँ है, छोटे बड़े हूँ, 
सान सद्नन हू | सलुष्य समाज से तवंक आपकार वराबर नही हैँ, कतेब्य भद 
से उनके अधिकारों में भी भेद है | उनमें परिवार भावना है ओर सम्बन्धों में 

यित्व और पवित्रता की कल्पना है। शिक्षाक्रम से उनमें गुर-शिष्य का भेदो है 
ओर एक चरण छूता दूतरा माथे पर हाथ रखकर उसे आशीर्वाद देता है । 
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यह जो मर्यादाशीलता का उद्भव और विकार है, यही क्या मनुष्य 
जाति की अर्जित ' संस्कृति शोर सभ्यता नहीं है ? इसी के साथ वस्त्र की 
संस्था ने विकास पाया है | रा 5, 

इस दृष्टि से वस्त्र के विरुद्ध कुछ कहने की आवश्यकता नहीं है। वह 
लोक जीवन के लिए अनिवाय है। उससे मर्यादां-शीलता ओर शुचिता का 
रण होता है। वह वासना पर आवरण है। पर नहीं, वस्त्र वहीं तक 
नही रहा हे । वासना को ढंकने नहीं, दिखाने या बढ़ाने तक का साधन वह 
होने लगा है| वस्त्र की संस्था इधर आकर तो अब रोग की गाँठ ही हो 
पड़ी है। कारण है मेरी समर में हम मनुष्यों का समाज को अपनी 
परिधि मान रहना ओर समष्टि-दृष्टि को भूल बैठना । 


समाज को परिधि मानकर चलना मेरी दृष्टि में प्रांत हे। मेरा मानना 
है कि उसके कारण हमने बहुत रोग अपने बीच वसा लिये देँ ओर सम्यता 
अपनी मौलिक आवश्यकता से दूर पड़कर इतनी कृत्रिम होती जा रही हे कि 
वह पाखंड बन उठी दे | आवश्यकता है कि उस सम्यता को फिर अपने 
मूल आदर्श से जोड़ा जाय ओर उसे स्वस्थ किया जाय | 


समाज में मान और मान्यता प्राप्त करना यदि उन्नति का लक्ष्य हो 
तब तो वस्त्र को आवश्यक रूप में इसका साधन बनाया ही जायगा। तब 
मनुष्य की चेष्टा वस्त्र की संस्था को जटिल बनाने में लगेगी | यहाँ तक कि 
वह एक समस्या ओर शोषण का केद्ध बन रहेगी | लोग हर च्षण नया 
फैशन निकालेंगे और बीते क्षण का फेशन पुराना पड़ जायगा । नतीजा 
यह होगा कि लोग उस दोड़ में वस्त्रों का ढेर पास रखकर भी यह संतोष न 
रख सकेंगे कि वे काफी आधुनिक हेँ। हर कपड़ा क्षण चलने के साथ पुराना 
पड़ता ज्ञायगा और नये की माँग होती जायगी | डिजाइन श्लौर कद के 
नये-नये आविष्कार होंगे श्रोर जाने कितने न लोगों की बुद्धि इसी में लगी 
रहा करेगी । इसके कारण दूसरी ओर वस्त्र का श्रकाल दोगा और लाज़ 
और शीत से तन ढकने को भी वे चीथड़ा न पायेंगे | 
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यह चमक-दमक की आसुरी सम्यता होगी ओर वहाँ वभव के शिखर 
ञ्रासमान को चमना चाहेंगे, हीरा-मोती ओर सोना-चाँदी से वस्त्रों को 
मा जायगा, कि उधर अनेक नंगे रहें, जिन्हें रहने को ठोर ओर खाने को 
कार न हो! 


यह सम्यता आदमी को परिग्रह के संचय में सुख दिखायेगी झोर अन्तस्थ 
सहानुभति श्रोर अहिंसा की भावना को सती जायगी। मनुष्य तब 
अपने स्वार्थ में रत होकर शोपक वनेगा ओर अपने को सभ्य मानेगा । 


सामाजिकता को अन्तिम समर्थन ओर उसी को चरम घ॒र्म मानकर चलने 
में यह खतरा है ही । भोतिक दर्शन उसी में हमें ला पथ्कता है। भगर 
दीखने वाला पदार्थ ही सच है तो उसका भोगोपभोग जीवन का चरिता्थ 
बनता है | तब पदार्थ मात्र भोग्य होता है ओर मनुष्य उनका भोक्ता 
ठहरता है | इस बृत्ति में से स्वाथ को महत्व मिलता ओर संपदा-आउडम्बर 

'कृ: संचव होता है। 


किन्तु में मानता हूँ कि सामाजिकता से घिरी इस वृत्ति में सच्ची 
समाजिकता का वीज नही है| समाज में उससे विषम ग्रंथियाँ पड़ती हैं। 
विरोधी स्वार्थों को लेकर उनसे वर्ग, समूह, ओर सल्तनतें वनती हैं जो 
अपनी अहंता में दूसरों से स्पद्धा ठानती हैं | इससे विग्नह ओर विस्फोट 
को जन्म मिलता है | 


वे लोग जो लोकिकता की परिभाषा में ही धर्म को देखते हें जाने 
अनजाने इस स्वार्थ-विग्रह को आंच में इंचन पहुंचाते है। अतः आवश्यकता 
है कि उस आदश को हम सदा स्मरण में रक्खें जो समाज पर आकर 
नहीं रकता, आगे समष्टि तक जाता है; जो अपनी अनुभति में मानवेतर 
समाज को भी वेसे ही अपनाना चाहता है जेसे मानव-समाज को | 


समाज के लिए. वच्ञ आवश्यक है, किन्तु समष्टि के पक्त में उस 
वस्त्र का भला क्या ग्रर्थ रद्द जाता है ? सूर्य क्या प्रथिवी के प्रति अपने 
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को ढक ले, या प्रथिवी सूरज से घूघ्रण ले ले ! आकाश के चमकते तारे, 
बहती वायु, खुला आकाश, भूमते पेड़ ओर तरंगित सागर--कक्‍्या ये सब 
भी वस्त्र ओढ़े ओर पहनें ! तव वह पुरुष ही मला केसे अपने को कपड़ों में 
मू दे कि जिसे उन सबमें रसलीन श्रोर समस्वर हो रहना है | दिगंत व्यापी 
अबर उसे अर बर है। कपड़ा, जो तन को धूप के स्वाध्य ओर वायु की 
थपक से वंचित रखता, क्‍यों उसके लिए. आवश्यक है ? जिसे वायु के 
साथ वहना ओर धूप के साथ खिलना है, जिसके प्राण अपनी व्याप्ति में 
कोई परिधि नहीं मानते और लोकांत को छुए. बिना जिसकी सहानुभूति 
चेन न पायगी--ऐसा महा अहिसक पुरुष किससे बचने को कपड़े पहने ? 
जिसे सब के प्रति खुल रहना है, सब को अपने में ले लेना है, वह केसे 
वस्त्र का व्यवधान सहे १ क्‍या वस्त्र ऋतुओं से श्रोर सत्यताशों से अपने 
को बचाने का निमित्त ही नहीं हैं ? क्या वह भीति का प्रतीक ही नहीं है 
कि जिसका सामाजिक रूप लज्जा और देहिक रूप सर्दो-गर्मी हे । लेकिन 
वह कि जिसमें निखिल के प्रति प्रीति है, जो ऋतुओं का आह्वान करता हे, 
ओर प्राणी मात्र के प्रति जिसका हृदय करुणा से खुल पड़ा हे, उसमें 
किसके प्रति भीति शेप रहे कि वस्त्र की आवश्यकता हो १ 


यह दिगग्बरता का आदर्श असामाजिक नहीं है, यद्यपि सामाजिकता 
से सीमित नही है । सामाजिक होकर मानव प्राणी समाप्त नहीं है | अपने 
जैसे दूसरे मानवों के साथ संपक साधकर द्वी वद परिपूर्ण नहीं हो जाता। 
आगे भी उसकी संभावनाओं को विस्तार पाते जाना है। उसे वनस्पति 
से, वायु से, प्रथिवी से, जल से, ऋतुओं से भी सामंजस्य प्राप्त करना दे | 
उसके लिए जगत्‌ मानव जाति तक परमित नहीं है, समूचे त्रह्मए्ड के श्रति 
उसमें निमंत्रण है | ऐसा पौरुषमय पुरुष समाज से पार, समष्टि में मिलने का 
प्रयासी दीखता हे, ओर, मानव को द्वी नहीं, निखिल जगत को उसका 
गआत्मदान प्राप्त होता हैँ । 


यह मुक्ति का आदश हे। यह आदर्श उपयोगिता की सीमा 


ढँ 


74? 
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खाझ्ों से आगे जाता है।यह लोकोयकार की माया की पकड़ 
नहीं आता ओर आत्मकेतल्य की भाषा ही इसे छूप्राती है। कारण 
लोक तो भी ससीम है, आत्म ही अ्रसीम है। जिसने आत्म को पाया 
उसे कुछु पाने से न रहा | जितने अयने तई कुछ न रखा उसने सबको: 
सब देकर सबका सब्र पा लिया । यह आत्म-साघधना ओर आत्म- 
मुक्ति का आदश तच्चे लोक-कल्याण का प्रकाशक है । नहीं ते। उपयो- 
गिता-बादी समाज-दशन ओर तदनुसारी लोक-प्रवृत्तियाँ सचाई में विशेय 
लोक-मंगल नहीं ताथ पाती | कारणु, जहां वे मानती लक्षंब वहां नहीं 
उसके पार है, ओर मानय-समाज पर सत्य समाप्त नहीं, सत्य उससे बड़ा 
ओर व्यापक है | 
जो दृष्टि सामाजिकता से सीमित है वह दिगरम्बरता के आदर्श 
को नहीं समक्त सकृती। लेकिन त्पष्ट है कि समाज की सत्ता इतर 
खष्ठि से स्वतन्त्र नहीं हैं। विज्ञान बताता है कि केसे सहलाब्दियों के 
अन्तराल में मानव को जन्म मिला ओर उसमें नाना चेशओं ने विकास 
पाया । वह दताता है कि किस प्रकार मानव शेष सृष्टि से अलग नहीं, 
उसका अर गनूत ही है| मानव-इतिहास ओर मानव-सम्यता त्ह्माण्ड की शेष 
प्रक्रिया से अलग होकर सम्पन्न नहीं होते। मानव-चेश विश्व-व्यापी 
विराद कर्मंचक्र का एक अंग ही है। उससे उच्छिन्न होकर उसका मूल्य 
कुछ भी नहीं रह जाता । | 
समष्रिनूलक दृष्टि धरम की है। उसका आरंभ-विंदु आत्म-चेतना 
है। उस चेतना को परमात्म-चेतना में र्पांतरित करना है। व्यष्टि को 
तम-४ होना है| इत साधना के सध्य से हैं| सामाजिकता आ जाती है। 
व्यष्टि अपने को समष्ठि में लीन करने की साधना में अनायास उत्तरोत्तर 
सामाजिक होता जाता है | उसका अहंकार शांत होता और उसकी 
तहुदयता प्रसार पाती जाती है | हिंसा से वह अहिंसा की ओर बढ़ता है | 
वर्ााँ तक कि अपने लिए वह कुछ नहीं रहता, ऋुछ नहीं रखता, और 
आत्यन्तिक अपरियग्नही वनता है ] 


च्छत 
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ग्राज अभाव को समस्या है। समझा जाता है कि उद्यादन से वह 
दर होगी | पर उतद्मादन की कमी से वह पेदा नहीं हुई, वितरण की 
विपमता के कारण वह वन आयी है | इससे उलादन के गुणानुगुणित करने 
से भी बह तब तक दूर नदीं होगी, जब तक वितरण को व्यवस्था समीचीन 
नहीं होगी | थ्राज तो तृष्णा का अन्त नहीं।है | जो जितना पा जाय थोड़ा है। 
इससे कोरे उत्पादन बढ़ाने से इसके सिवा श्रोर क्‍या होगा कि जिनके पास 
बहुत है वह ओर बहत हो जायगा ओर जिसके पास कम है बढ उससे भी 
कम रह जायगा | अरे, उद्योगीकरण से यही तो हो रहा है) करोड़पति 
अरवपति ओर दीन द्रिद्र बन रहा है| प्रचुरता ओर अभाव दोनों साथ- 
साथ बढ़ रहे हैं ! द 

ऐसे समय दिगमबरता का ही आदर्शा काम आ सकता हैं। बह: 
अपरिग्रह-घम का चरम उत्कष है | आवश्यकता .बढ़ाकर रहम समस्याएं 
भी बढ़ाते ही हैँ | इस तरह बंधन बढ़ता है ओर मोक्ष हृव्ता है | लखप,त 
ओर करोड़पति, राजा ओर सम्राट , क्या अ्रपने लाख-करोड़ ओर 
राज-तम्राज्य के स्वामी होने के वहाने केदी ही नहीं ६ ? क्‍या वे 
आजाद हदें, कि जैंसे पत्ती आजाद होता है? क्या उनका वेभव जकड़ 
ओर बड़प्पन वोक भी नहीं है! ओर इधर संत है कि सब धर उसे 
समान दे, सब जन उसके अपने हेँ, ओर कोई परिधि उसकी आत्मा 
पर बाबा बनने के लिये नहीं आरा पाती है । 

आपरिग्रद का यह आदर्श जितना अनिवार्य हे उतना दहुर्गम भी है । 
धन्य हैं वे कि जो उस तक पहुँचते हैँ। वे, कि जिनके लिये वह साथना 
नहीं अनायासता है | वे सचमुच मेरे लेखे धन्य हेँ कि दिगम्बरता जिनका 
अर्दिता की अभिव्यक्ति है । 

अमरीका ओर जमनी आदि देशों में नग्नता के प्रयोग हमये दे | पाया 
गया दे कि देदिक ओर मानसिक स्वास्थ्य के लिए नग्नता गुणकारी ह | 
लेकिन विचार का वह घरातल मर लय अपग्रस्तुत आर आरावचा रणय है | जि 


दिग॑ वर जप 

दिगम्बरता के आदर्श की बात ऊपर कही, उसकी सूमिका एकदम भिन्‍न है | 
चर्आच्यात्मिक है। केवल्य की दिगम्परता स्वास्थ्य के शोकीन नागरिक की 
] थटकरी दिगम्ब॒रता में अहिंसा की, हुदय की, अपार 
प्रभिव्यक्ति है | उसमें अ्रभाव ते है ही नहीं, एक परिपूणता 
के याआमग्रह नहीं है, एक आन्तरिक अनिवायता है। 
आकाश को किस अतिरिक्त बस्त्र की आवश्यकता है ? उसी तरह धूप को 
झोर चांदनी को, दिन को ओर रात को, किस आवरण की आवश्यता 
है? वह उन्हें नियम नहीं, निजता है। इसी तरह दिगंवर केवल- 
वेश है | अतः उस दिगंवरत्व के पक्तु में साघारणतल के तक्ों 


ञ 


ह आप कि 
भष्नता चहा है | त| 


का संगति नुक्के तनिक भी नहीं दीखती है | मेरा सानना हे कि विदेशों 
बंध नग्नता के प्रयोग क्िंचित्‌ अतामाजिक प्रज्नत्ति के सूचक है, जबकि 
सच्चे योगी की दिगन्वरता क्वा आदर्श विश्वजनीन दवित -साधना में से ही 


दने की आवश्यकता नहीं कि आदश का मूल्य ल्वतन्‍्त्र है |] वर्त- 


नभावता का न्नू 2 उतपर आरप बनकर नहा आ चकत | 
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अपरिग्रह और ट्रस्टीशिप 


एक भाई ने अपरिग्रह को वात उठाई। कहा कि संस्था के लिए भी 
धर्म अपरिग्रह क्यों न दो? व्यक्ति के पास बचा हुआ घन नहीं चाहिए, तो 
संस्था के पास कप क्‍यों चाहिए? महीने के ख्च से ज्यादा होना ही 
गलत | उपयोगी ओर प्रिय बनकर जो जीयेगा उसे साधन की चिन्ता न॑ 
रगी | संस्था के लिए भी इस नीति में अ्रपवाद नहीं हो सकता | श्रागे 
से दम वर्ष की प्राप्ति को वर्ष में ही खर्च कर देनां सोचते दे, कुछ भी 
बचा नहीं छोड़ना चाहते | इसमें हमारी श्रद्धा की परीक्षा होगी और जड़ता 
की जमने का अ्रवकाश न रहेगा । 
यह भाई सांस्थानिक हूँ ओर उनकी बात मुझे अच्छी लगी । पर 
श्चिन्तता मुझे नहीं,हुई | पूछा, देखिए. आप शाला चलाना चादते 
| उसके लिए जगह कहीं तो होगी | वह होगी भी किसी की | वह प्रेम 
मिलेगी या दाम से | श्ब जगह या मकान तो परिग्रद दी है । अपरि- 
ग्रह में उसके साथ क्या करना होगा ?? 
भाई को वद प्रश्न शायद बेकार तक मालूम हुआ | उन्हें प्रतीत 
हुआ कि धन इसी तरद किसी-न-किसी चोर-मार्ग से हमारे बिचार में थुस 
द्याया करता है | उससे अनर्थ द्ोता है | संस्था स्थापित-स्वाथ हो जाती दे | 
यानी, संस्था का स्वयं एक स्वार्थ बन थराता दे | इस तरह न्ञपरिग्रद की 
कुटोर चोकम्ी से चले बिना गति नहीं | आवश्यक खर्च निकलते ही आना 
है| नहीं अगर निकले तो माद क्या, प्रयोग दी तव छोड़ दंगे | इत्यादि | 
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भाई से उत्साह था | पास पैसा भी था। अपने आदरशों भाव में वद 
निःशंक थे | इस सबसे मेरे मन में प्रशंसा का उदय हुआ | 


यह वात बम्बई की है। वम्बई धन की नगरी है । निधन अव्वल तो 

हाँ पहुँच नहीं सकता, पहुंचे तो उसका पता नहीं चल तकता | यानी हम 

दोनों वहाँ अपरिग्रह की बात चला सके, तो इस आधार पर कि धन नीचे 

था। धन बिना बम्बई पहुँचते कैसे ! कंद-फल-मूल जहाँ तरसते हूँ कि 

कोई उन्हें स्वीकार करे, ऐसे वन में तो हम थे नहीं। आज़ ऐसा वन कहीं 

बचा है इसका भी निश्चिय नहीं। इसलिए जान पड़ा कि अपास्रह की 
दात धन की है, धन के कारण वह धम है। 


प्रपरिमह में नुके आस्था है। हो भी केसे नहीं। कारण किसी को 
कु को में अपना कहूँ तो वह टिकेगा कव तक * लाया में क्‍या साथ था 
और ले भला क्‍या जा सकता हूँ ! जिन्दर्गी का सफर अकला है ओर वे 
साथ | इसलिए. “मेरा यह? और 'मेरा वह? मानना भ्रम ही है। भ्रम पोस 
सकता हैं, पर के घड़ी ? अन्त में तो उसे टूडना है। इससे पहले से प्रम 
न रखना दया समचदारी नहीं हैं! अपरिप्रह, यानी ' मेरा नहीं?। इस 'मेरे' 
के भाव को दहन करन से सब +क हा सउठा ले ता उत्त आअआपारग्रह का साझध 
जाननी चाहिए। जितना ज्यादा रूरा हागा उतना मे विखय और उलर 
सहैंगा: जितना कम रहेगा उतना खतंत्र ओर स्वस्थ रहूँगा। यह वात सीधी 
है ओर अमोीव है । ह 


हर 


५ 


पर फिर भी दिक्कत होती है। उस दिवकत को पकड़ना है, दालना 
| 

धर्म आत्मा की चिन्ता करता है ओर उती ओर से चलता है | 
आत्ण क्या, यद कहते नहीं वनता । कहने चलते हैं, तो नकार का भावा 
शूथ रह जाती है | जो है, वह नेति है। इससे धर्म को भाषा विधि-नि्षेध 
की हो जाती है। नपेघ द्वारा विधान करना है, अन्यथा विधि बनती 
डी नहीं। सत्य से, ब्रह्म से, या उस प्रकार के निशु शात्मक ल्वयं-भावी किसी 


/! 
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दूसरे शब्द से आगे चलते ही नकार शुरू हो जाता है। जैसे अहिंसा, 
अपरिग्रह, अस्तेय, अक्रोध आदि | 
“अर! निश्चय ही यहां सूचक मात्र है। हिंसा का अभाव अर्दिंसा नहीं है, 
वस्तु का अ्रभाव अपरिग्रह है। ऐसा हो तो धम अ्भावात्मक हो जाय | 
व्र' श्रभाव का नहीं, भाषा की श्रसमथता का द्योतक है । यह जान ले तो 
बम का रूप बदल जाता है। संसार से तरने के साथ स्वयं॑ संसार को 
तारने की शक्ति बन जाता है। तब वह ग्राण-वेग की मुक्त करता है।. 
समस्या से वर बचता नहों, उसके हृदय में जाता है ओर वहाँ से उसे 
परिष्कार देता है | 
अपरिग्रह नया धर्म नहीं हे। चिन्मब होकर नया बह हो भी केसे 
सकता है ? वह तो सनातन है | लेकिन जिस अपरियग्रह पर तीर्थक्रर निजन 
वन में दिगम्बर हो रहें, रंचमात्र आवरण अपने ऊपर नहीं ले सके, उस 
अपरिग्रह से आ्राज के युग के गाँधी जी का अ्रपरिग्रह नया है। दिगम्बर को: 
जगह अपरिय्रद्द में यहाँ ट्रस्टी होना है । 
गांधी जी का दिया हुआ '“ट्रस्टी! शब्द मानों अवसर को रक्षा करता 
ह। अपरिग्रद वादी की बात भी रद्द जाती है ओर परिग्रद वाले 'की ममता 
पर भी जैसे आधात नदी पड़ता | वामपत्षु विचासर्क इसीलिए उस शब्द 
की खिल्‍ली उड़ाता है | दन्निण पंथ का विवेचक्र भी उससे सहज .अवृप्त 
| यह 'ट्रस्टी? (संरक्षक) शब्द दोनों के सन्‍्तोप ओर असनन्‍्तोप का 
कारण है। इस शब्द की थ्रोट में सारा पू जीवाद सुरक्षित रखा है, ऐसा 
म्यवादी का अभियोग दे | उचर ब्येयवादी भी, जो तप में तृप्ति खोजता. 
है, इस शब्द में भोग के प्रवेश के लिए द्वार खुला देखता हे | 


डा 


। 


भी इस शब्द को सदसा हमे फेंकना नहीं है | पूं जी जिसके पास 


तक केसे मानी जा सकती हे जब तक निज्ञी सम्थत्ति का ही काननन लोग 
न दो जाय ? ओर निजी सम्पत्ति का निनु लम यानी सम्पत्ति का समाजी- 
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करणु | इस विचार-धारा का मन्तव्य है कि आत्मा की ओर से चलकर 
बात को व्यक्ति के मन पर छोड़ देना पड़ता है ओर यहीं सब चीपय हो 
जाता है| नहीं, उसे व्यवस्था की ओर से लेना ओर वाकायदा कानन का 
रूप दे देना होगा । यह साम्यवादी विचार-घारा है, जिस में बात को 
भावनाश्रित नहीं छोड़ा जाता । उसका कहना है कि ऐसे तो हर अन्याय 
से पूंजी बटोस्कर ट्रस्टी शब्द के सहारे सकुशल बने रहने को गु जाइश 

है, या कि आगे वदकर फिर दानी, दयालु ओर उपकारी वनने तक का 
मायाचार चल सकता है। नहीं, साम्यवाद बेसा अवकाश न देगा। वह 
व्यवस्था ऐसी चोकस करेगा कि जिस में दान के नाम पर संग्रह न हो सके | 


स्पष्ट है कि साम्यवादी की तक-*» खला में कहीं कोई कड़ी ढीली नहीं 
है | शुद्ध आत्मदृष्टि से तो वह सारी कड़ी तकशूत्य ही है।. कारण, उस दृष्टि 
में जगत माया है, मिथ्या है | वस्तु-मात्र पर! है, ओर उसकी प्रतीति 
छुलना है। उस शअ्यथ में अपरिग्रह पर यह सोचने का जिम्मा ही नहीं 
कि आत्म से शेष अनात्म का क्‍या होता है। किन्तु आत्म के प्रति जो 
अनात्म है, क्‍या वह परमात्मा के प्रति भी अनात्मीय ही है ? तब तो पर- 
मात्म के अतिरिक्त भी दूसरी सत्ता को मान लेना होगा। यदि परमात्मा है 
दी वह जो अछुत है; जिसमें जो है सब है; काल एवं आकाश, जो भेद- 
बोध में निमित्त है, स्वयं जिसमें होकर हैं; तो मानना होगा कि स्व! और 
पर की भाषा 'स्व-पर में ऐक्य साधने की दृष्टि से ही है| उसका भी 
सापेक्ष मूल्य हे, नितान्त में भेद नहीं है | 


यों देखें तो आत्म की ओर से यदि दृष्टि है, तो दशन वस्तु की ओर 
है| द्रशण ओर दृश्य का एकीमाव दशन है | इस रूप में अपरिग्रह 
| कृताथंता वस्तु से अछूते रहने में नहीं है, वस्तु के मध्य खुले रहने में 
हैं। यानी वह, जो अपरिग्रह के प्रति श्र! से आरंभ करके उस “अर पर 
ही समाप्त होता है, मुक्ति साथन नहीं कर सकता | “अर! पर बल देने से 
वह वल अपने आप परिग्रह पर भी जा पड़ता है। यह आन्‍न्तरिकः 
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अनिवायता इतिहास की इस घटना में घटित देखी जा सकती है कि अपरिग्रह 
पर सब से अधिक आग्रह रखनेगाली जाति, यानी जैन, मानों लगभग 
'निरषवाद भाव से आज वेश्य वर्गी है। आधुनिक जैन का व्यवहार-घर्म 
संग्रह है, क्योंकि अतिरिक्त बल से उसका आदर्श-धर्म अ्रसंग्रह है । जेन 
'नागरिक धनी ओर अनगारी दिगम्बर ( तक ) हैं। इस विरेधामास करे 
'मम में जाने से ऊपर की बात साफ हो जानी चाहिए | 


अपरिग्रह में जब मुख्यता से हम परिग्रह समझे जानेवाले पदाथ से 
अपनी आत्मरक्षा खोजते हैं, तब्र अनजान उसकी पदाथता को, जड़ता 
“को, हम महत्ता पहना रहे होते हैं। यह सम-भाव के लिए घातक स्थिति 
है। स्वस्थ चेतना पदार्थ से बचने की नहीं सोच सकती, बल्कि उसकी 
सृष्टि श्रोर उसकी संघटना में लगती है | 


इस तरह परिग्रह के विचार को बस्तु के उत्तादन ओर निर्माण के 
साथ चलाने की श्रावश्यकता और उपयोगिता प्रकट हो आती है | सब कुछ 
मेरा हो यदि यह मेरी बृत्ति है, तो मेरा कुछ न हो यह मेरी साधना को दिशा 
हो सकती है | पर जगत की समस्या है कि क्या, कितना, किस-किस का 
है। अपरिग्रह इस समस्या के निपयरे में यहाँ तक तो अनिवाय सहायता 
करता हे कि बह मुझे स्वयं में दावेदार होने से बचाकर एक तार के कसाव 
को कम करता है। अर्थात्‌ वह मुझे मेरी समस्या में उत्तीर्ण करके जगत 
की समस्या को स्वीकार करने योग्य वना देता हे। किन्तु उससे आगे जेसे 
उसका अ्र-कार काम नहीं देता, आगे जिसको परिग्रह माना उसी पर-पदार्थ 
की समीचीन व्यवस्था का ग्रश्म आता है। जादिरा वह पदाथ में असंलग्न 
नहीं, संलग्न द्ोने का प्रश्न दे | गहरा देखें तो बह प्रश्व भी अपरिग्रद-घर्म 
का ही रूप है । मेरी अंतरंग-निवृत्ति दी उस प्रकार की प्रवृत्ति में मुे बल 
सकती है। अन्यथा पदाथ की झोर से मु ह मोड़कर ताथी जाने वाली 
आपरिय्रद्दी निब्रत्ति मुक्तमें अंतनू त प्रवृत्ति की जड़ों को ज्ञब्ध और अन्ततः 
उद्वण्ड दी करने वाली दे । 
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में चीज न स्व, इसमें चीज कहीं जाती नहीं, चीज की व्यवस्था का 
वाल ज्यों--का--त्यों पड़ा दी रहता है। ओर में अगर उससे वंचित हो 
कर अपने को कृतार्थ ओर उस चीज की अपेज्ञा में अपने को एकान्त 
बना लेता हूँ, तो उस चीज को लेकर पैदा होने वाली अग्यवस्था को 
काटने में में असमर्थ बनता हैँ । ऐसे नागरिक और सामाजिक दायित्व से 
मेँ च्युत होता हैँ। अब कोई आदमी नहीं जो ग्रसामाजिक ठहर पाये। 
साधु-सनन्‍्त बल्कि अधिक ही सामाजिक होते हैं | मेरा परिवार इना-गिना दो, 
'साथु को तो बसुधा कुठम्बर है । इसलिए अपरिग्रह को पदार्थ की अपेक्षा में 
समझकर केवल नकार को साधने चलना “दायित्व से बचना है । 


ययात्मिक >> 


इसीलिए आध्यात्मिक के प्रति-पक्तु में सामाजिक दृष्टिकोण को जन्म 
लेना हुआ | सम्पत्ति समाज की सानकर उसे अपनी मानने से में सहज 
उठ जाता हूँ। तमाज की है, इसमें यह तो गर्भित ही है कि वह मेरी नहीं 
है | ऐसे अपरिग्रह उमाजवाद के पेट में ही रखा है । अपरिग्रह की संगति 
समाजवाद से भी आगे है, यह वताने के लिए अपरिग्रह को समाजवाद- 
बाले प्रश्व का हल करने आगे आना होगा ] 

समाजवादी दृष्ठिकोण लेकर चलनेवाला दर्शन तो विज्ञान भी बन 
गया। विज्ञान से भी आगे वह राजनेताओं के व्यवसाय का पथ-प्रदर्शक 
वन गया है। उसने विशुद्ध तक-गणित से जमा फ़ैलाकर बता दिया है कि 
सब कुछ समाज का है, ओर इस सत्य को इस प्रकार संगठन में लाना 
होगा । तमाज का अनुशासन शासन-संस्था में मूर्त होगा, अर्थात्‌ स्वत््य सब 
राज्य में केन्द्रित होगा | व्यक्ति तव “में! और “मेरे! से सहज छूट जायगा | 
व्यक्ति की शक्ति श्रीर चेश्ठ इस भांति समाज-हित में व्याप्त होकर 
ऋताथता प्राप्त करेगी | 

<& सम्पत्ति ९? ) 

“सम्पत्ति सब राज्य को होगो। स्वयं व्यक्ति राज्य का होगा ।” 


“राज्य क्या होगा 


पूरवाद॒य 


के ।ए 
++ 
नर 


ध्वव पा न क तर गे त्रग्र धिन द्यृ न्फ व्व फप्स > ्ट यू वो ग १) 
दे सवहारा-वर्ग का अधिनावकत्व ( डिक्ट्टराशिय ) होगा | 
“सबद्ारा-वर्ग क्या १” द 


“बह वर्ग जिसके पात सम्पत्ति के नाम पर सिफ श्रम हे। श्रम धन 
की आत्मा हैे। वह सम्पत्ति का वास्तविक मल्य हैं। इससे राज्य शुद्ध 
श्रमिक-ब्ग का आधिपत्य होगा। ओर सम्पत्ति श्रम की घरोहर के रूप में 
राज्य के हाथ होगी |” 


दम देखें कि इस समग्र तक-शुद्ध स्वना में अपरियग्रद की द्वानि कहीं 
नहीं है। ओर शअ्र-काराग्रदी अपरिग्रह इसके समन्न कदाचित्‌ मोन ओर 
निदत्तर हो जा सकता हे | 


कक 


फिर भी हानि है। कारण, वह सिफ नक्शा है। नक्शे की नदी + 
नहाया कभी नहीं गया। राज्य एक धारणा है, जेंसे कि नक्शे की नदी 
धारणा होती है। धारणा के साथ व्यवहार आसान द्ोता हें। समूची 
गंगा नक्शे में हमारे अंगूठे के नीचे आ सकती है, जब कि मुझ से लाखों 
जनों को लाखों व्यों से गंगामाता अपनी गोद में सुलाती चली आ रही 
है। इससे राज्य का भो यथाथ-मानव यथाथ से कुछ भिन्न नहीं ही 
सकता | नाम बदलने से ही काम नहीं चल जाया करता | मैनेजिंग एजएट 
डायरेक्टर हो जाय, या डायरेक्िटंग कमिश्नर या सुपरवाईज़र, या 
कमित्सार--स्थिति में श्रन्तर तमी आयेगा जब उन नामों से सत्ता ओर धन 
के संचय पर बैठा हुआ आदमी लोभी की जगद् त्यागी होगा | क्रिताव का 
कानून उस वक्त ज्यादा मदद नहीं करेगा। आदर्मी के मन में तृष्णा 
वेंठी होगी तो तंत्र का शब्द उसे व्यर्थ नहीं कर पायेगा । इससे व्यवस्था 
का प्रश्त बद्यपि गणित का प्रश्न है, किन्ठ अस्त में उसका मानव से संबंध 


थे 


हूं । इससे वह छदय की, अथीत वरम की, मापा से अछूता नहीं है | 


गार्वी जी का शब्द टस्टी? इसी जगह हमारी सहायता करता है। 
वानी सेट मा लाश पृर्र न्‍वाय करना चाहता ह, ता उस्त बबाश मे 
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कल +-यन->--क-, काश 
प्र 
हा 


होगा | धन के प्रति न्याय, अवात्‌ उसका भरपूर हितोवयोग, 
'आअपरिप्नह में आता है । आत्मा की उपासना का अथ धन का अवदेलना 
नहीं है। घन समाज-शरीर का रक्त है। उसके निरन्तर ओर सम-प्रवाह पर 
ध्यान न रखना अहिंसा नहीं, हिंता है; अपरिग्रह नहीं, नूछा हे | सोना- 
चादा घातु दा तक सकते हू जो छिक्क वोच्ध ग्ट लेकिन आदमी का शारीरिक 
आर सानसिक्त ओर अन्य आवश्यकताओं की पूर्ति से जुड़े होने के कारण 
उनके ध्रथ का दिज्ञन उतना व्यथं ओर मिथ्या नहीं है। आज के दिन 


ह ५ 





न 5. ० जंब वह उ धंजतां प्‌ सके जिस का 
याद आपरस्यह ने सार हू तो तना जब बद उस पर ममता पा सके जिला क 


रच 


है, उस्ते आत्मनूत ओर आत्म-ताधक बना सके | 
ही उस व्यक्ति को होना है जो श्राज सावजनिक घनसोतों 


प्रदझ्ह 


हर 
4 
| 
/0॥ 
] 
3] 
“| 
व्ककह। 
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रे 
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के नुझने पर है। आज का वह व्यक्ति अपरिग्रही नहीं होगा तो 
कोइ अपरिग्रही उसकी जगह लेगा। झुछ ओर तम्भव नहीं हैं। भोग 
गिरेगा और उत्सगं ही उठेगा | सावंजनिक टल्ट, जवृतक टव्टी 


अपरिप्रहो न होंगे, केवल तावजनिक च्ातः उलनन्‍्न करेंगे। हुकूमत 
स्वयं एक सावंजनिक ट्रल्ल है| फौज ओर काबूत उसे वहाँ नहीं रोक 
सकते, सिफ अपरिग्रह रोक सकता हैें। आर्थिक जिस की दृष्टि है, 
तर की व्यवस्था उतस्ते नहीं तौंगी जा सकती। अर्थ में उत्ते मान होगा, 
लोभ होगा, और इत तरह वह लोक-मानत में विपमता लाने का कारण 
हो जायेगा । आज का धनिक वही है, पहले का घनिक वह न था। पहले 
इृष्ठि में धन नहीं, ठिझ व्यवहार में था; दृष्टि में घर्म था | पहले धनिक 
उनाज-शरीर में उत गाँठ ओर गिल्टी के मानिन्द न था जो रक़्त-विकार 
की आपने अन्दर रोक कर 'छलने लगती है |अर्थ की सदुचित व्यवस्था के 
लिए दृष्ठि नेतिक नहीं आशिक चाहिए, यह मिथ्या प्रवाद छाया हुआ है | 

राज-दशन ओर अथ॑-दर्शन ने यह वहम फेलाया है। उसको 


पारचन के राज़ 
व काटने का जरूरत है और उसके लिए ऐसे नीतिनिष्ठ पुरुषों की जरूरत 


20 श 


शशि | / की: 


जाकमाउन झआनास 9०० 3... नकद घन दाह बज व्ययूहा[र न ननकृण स््भन न पगं रा सलनूत्र कष्ण्यक, ऑ 
नाउतठा अनदातउक नाव तू घन त्त व्यवहार कर, जंत नंगा मलमून्र 


द्रता च्ज श्य्ज्ाानर ०5 डक का ट्रफु ०० 9 पए झआपारपप्रह फीकताका न्न्प्टड के न (३६2 | के हाता कप कूठउल 
कृरता हू । सलनन्र के सन्चन्ध मे अपरकग्रद नहां तयाना दाता, चाह कूउलटे 


२<४ पूर्वादय 


यह बताना होता दे कि खाद तो सोना है, फेंकने के नहीं, संग्रह करने के 
योग्य दे | घन के अपरिग्रह में भी घन की उपयोगिता ओर धन के 
समीचीन व्यवद्यर की शिक्षा गभित होनी चाहिए | 


ग्रथवाद, श्र के सम्बन्ध में, आदमी को तृष्णालु ओर ईर्पाहु बनाकर 
पहले अ्रश्यवस्था उपजाता है। फिर पार्ट-गठन ओर पार्टाक्रान्ति ओर अन्त, 
में राज्यवाद में जा समाहित होनेवाला है | यहाँ हठातू उन अ्रथार्थों श्रॉखों 
इतना रोमांस भर दिया जायगा कि उनका वाकी सब दर्शन, सब स्वप्न 
में राज्य के पति लुप्त हो रहे | ग्रथ की तो समस्या हे, समाधान सिर्फ़ नीति 
में है । समस्या को आर्थिक जानकर समाधान को भी श्रथ में खोजना 
खुजाने से खाज मिटने जेसा है | 
अआयरिग्रह आत्म का अल्न है। इती से उसका उपयोग, उसका प्रभाव 

अनात्म के प्रति है। अथतंत्र अथाथियों से चलकर उलझन ओर बन्धन 
उपजाने वाला है। आात्मार्थी तब क्या ऐसा हा सकता है, जो अ्रथतंत्र चलाये १ 
रा, हो सकता है; आर हो, तभी त्राण है | गांधी जी का कोरा मजाक न 
था जब वह कहते थे कि मेरी कई दुकानें चल रही ह | सचमुच दुकान का 
तरह अपने रचनात्मक संता को पाई-पाई का वह ध्यान रखते थ। करोड़ 
व्यया लोगों का लेकर अपनी दूकानों में लगाने में उन्होंने अध्यात्म की क्षति 
नहीं देखी | बल्कि इसी में से सत्य-ख्प-परमेश्वर की सच्ची उपासना का 
उन्होंने लाभ अनुभव किया। अपरिग्रद दी उन्हें करोड के फंडों का संचालक 
चनने दे सका | ऐसे उन्होंने घन को धन्य किया, देने वालों को भी धन्य किया 
आर उन लाखों श्रमिकों के दक़ को उन तक पहचाया जो अपनी सब 
तपस्या भूलकर मान रहे थे कि वे दरिद्र हैं। अपरिग्रद की लगन गांधी जी 
में इतनी तीत्र रही कि अपने को मिल सकनेवाली एक पाई से भी वह 

वनुख नहीं हुए। अपरिग्रह का उनके निक्रट अथ था कि धन शदर से 
देहात की ओर बडद उठे, उती लाचारी से जिससे बादल का थानी धरती 


२२ वरमता हैँ। धन बस्ती का दे, धरती में पत्तीना डालने वाले का दे | 
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वह धरती से उठकर जाता है ओर वापस धरती में उसे पहुँचा देने में 
कहीं किसी >> सब 6 
कहीं किसी का उपकार नहीं हे, केवल सब को कृताथता है । 


समाज का ओर घन का विज्ञान आकांज्षा ओर तृष्णा के नियमों से चले 
ओर आत्मा का और नीति का अभ्यास उससे विमुख निद्ृत्ति ओर निष्कर्म की; 
रेखा पर चले, तो जीवन के इस समानान्तर विलगाव से कभी कुछ न 
होगा । ऐसे विस्फोट पास आएगा ओर युद्ध उभरेगा, क्योंकि नीति ओर शक्ति 
तव परस्पर विरुद्ध दिशा में समान वल से खिंचकर एक शन्‍्यावस्था उत्पन्न 
करेंगी। उस शुन्य को भरने के लिए यू-एस-एसवाद ओर - यू-एस-एस- 
आरवाद अपने-अपने तोहफे लेकर यहाँ-आ धघधमकेंगे। इससे समय हे 
कि समग्र समन्वय की भारतीय संस्क्षति में से, जिसके प्रतिष्ठाता गांधी जी 
थे, हम अपना आदेश प्राप्त करें ओर उद्योग की योजनाओं को अध्यात्म 
की योजनाओं से कदम-व-कदम मिलकर चलाएँ | 


हू 
भारतीय जनतंत्र 


भारत ने अर ग्रेजों की अधीनता से छुटकारा पाते ही अपने लिए 
विधान-सभा की योजना की | उस सभा. को भारतीय आत्म-सत्ता के संस्थान 
का रूप स्थिर करके देना था | यह स्वरूप स्थिर हो गया है, ओर भारत ने 
२६ जनवरी सन्‌ ?५० के दिन से एक जनतंत्र के रूप में दुनिया में अपनी 
जगह ले ली है | भारत ने स्वाघीनता महात्मा गांधी की .राह से, अ्रथोत्‌ 
अर्दिंसक विधि से, प्राप्त की है | इसलिए विश्व में अपनी जगह लेने का 
अर्थ भारत के लिए विश्व की सेवा में अपना आत्मदान देना ही हो जाता 
है | उसकी सत्ता, जो न संख्या की ओर से न संस्कृति ओर संकल्प की 
ओर से हीन है, किसी के लिए शंका ओर आतंक का कारण नहीं हो 

कती | सब के लिए उसमें अभय ओर आश्वासन ही है | 


स्वृतन्त्रता देशों को यों ही नहीं मिल जाया करती है। जाने कितना 
उसके लिए. खून बहाना पड़ता है, ओर अक्सर वह एक गहरे दष की 
परमरा छोड़ जाती है | राष्ट्र कोई जब उदय में आता है, तो उसका 
राष्टवाद दसरे राष्ट की प्रतिशोध-भावना पर अपनी नींव बाँधता और 
उसी से अपने को मजबूत करता है। पर महात्मा गांधी, जो भारत देश 
को दही प्राप्त हुए, अनोखे दृश थे। उनके नेतृत्व में विश्व के इतिहास में 
पहली वार शक समूचे महादेश ने अपनी राजनेतिक स्वाधीनता इस तर 
प्राप्त की कि परिणाम बैर नहीं हुआ, मेल हुआ । भारत ओर ब्रिटेन, जो 
मालिक और गुलाम थे, गुलामी की कड़ी द्ूटने पर परस्पर खिंचे और 
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विगड़े नहीं रहे, बल्कि साथी ओर मित्र बन गये। इतिहास की यह 
गअद्वितीव घटना है, ओर इस दृष्टि से भारत निश्चय ही अपने ढंग का 
अनूठा देश है | 


निःसन्देह भारत विभक्त हुआ और विभाजन में क्र्‌र॒ श्रमानुपिक घटनाएं 
घटी | यह सचमुच भारत के भाल पर धब्बा है, भारतीयता को यह एक 
हार है। किंतु हार तो टिकनी नहीं ढे, इसलिए भारतीयता की सफलता 
लिए. वह एक चुनीती है | भारत आरंभ से, मानो मानव-जाति की ओर 
से; समन्वय-नीति की प्रयोगशाला होकर रहा है। भारत का सारा इतिहास 
धम की एक प्रयोग-गाथा है। सब कहीं चाहे राजनीति चलें, भारत 
धमनीति का क्षेत्र रह्य है । इस नाते विभाजन ओर उससे उत्तन्न हुई कटुता 
एक वह कलंक है, जिसको भारत की थआरत्मा थोये बिना नहीं रह सकती | 
फिर भी वह आपस की बात है, ओर भारत के अद्विंसक रराष्ट्रयुद्ध/ की एक 
दुर्बलता यद्यपि उससे प्रकट होती है, उस युद्ध की मौलिक सफलता में 
कोइ संदेह नहीं हे | 


अर्दिसा पर राजनीति कहाँ तक चल सकती है, यह अभी प्रयोग ओर 
परीक्षण का ही विषय है । महात्मा गांधी का तो दर्शन राष्ट्र से नहीं, 
अदिता से परिमापा पाता था। यानी राष्ट्र के लिए हिंसा जरूरी पड़ती 
हो तो भी वह स्वयं अद्तिक रहते, फिर चाहे राष्ट्र-शनत्र “ही समभे जाते। 
सच पूछिए तो एक चुस्त दिंदू राष्ट्रवादी ने राष्ट्र-शत्र समझकर ही उनको 
हत्या की | किन्तु हिंदू शब्द गांधी जी के लिए. उससे अधिक पवित्र था | वद्द 
अहंता नहीं, उनके लिए आत्म का, सामयिक राष्ट्र नहीं, सनातन संस्कृति 
का वोधक था | हिन्दू शब्द समग्र धम-जीवन का द्ोतक दे, वह मतवाद- 
रूप नहीं हे। वह देश-धारणा से बचा नहीं है, इसलिए राज्य या राज- 
नीति से भी सीवा उसे सरोकार नदीं है। आत्म-नीति, जो मानव-नीति आर 
इसलिए सच्ची जगत्‌ नीति भी हे, वढद् उसके लिए, नियम दे । व 
शारबत दे, इतलिए वीं सामयिक भी है | मद्रात्मा गांधी इसी अ्रथ में 
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हिन्दू थे, और मानना होगा कि सच्चे हिन्दू वही थे। इसी सनातन आदश 
के रूप में वह भारत का भावी निर्माण देखना चाहते थे | हु 
गांधी धार्मिक थे, पर कांग्रेस राष्ट्रीय थी | गांधी का नेतृत्व वह ले 
सकती थी, उनसे प्राण ओर शक्ति ले सकती थी । पर धर्म उसका धर्म न 
था। वह राष्ट्रीय से अधिक नहीं हो सकती थी | राष्ट्रीय होकर चाहे तो 
अन्तरोष्ट्रीय भी हो जावे, लेकिन राजनीति से गहरे संस्कृति पर जाना 
उसका काम न था। अहिंसा उसके लिए अद्धा नहीं, उपयोगिता थी | 
अंग्रेज गये तो देश की वागडोर उस कांग्रेस के हाथ आई ।| यानी, 
शासन का, नियमन का, दंड ओोर पुरत्कार का काम एक दायित्व वनकर 
उसपर आरा गया | उस जिम्मेदारी की देखते हुए अहिंसा-नीति को बात 
उतने व्ववहार ओर तत्काल की उसके लिए नहीं रह गयी, ठीक जेसे कि 
महात्मा गांधी ही तब उसके लिए नित्यप्रति के काम की दृष्टि से उतने अनि- 
याय॑ नहीं रह गये, वल्क चाहे कुछ अड़चन मी बन गये | तभी हुआ कि 
१५ अगस्त को, जब सब कहीं धूम-धाम थी, खुशियां थीं, और रोशनी थी, 
बापू नोआखली के गाँवों में आप अकेले, पाँव-पाँव-घूम रहे शे | कांग्रेस के 
लिए. खुशी का कारण था कि देश आजाद हुआ था; वापू के लिए शोक 
का कारण था कि वैर फूट हुआ था। कांग्रेस ओर गांधी अभिन्‍न न 
थे। एक पर राज्य का काम आया था, दूसरे को सेवा ही सदा का एक 
काम था | 
दुनिया, उसका वह भाग जो अपने को गिनती में लेता है, मानो 
गहरे संकट में है | संकट का जितना निदान होता है, उतना इलाज होता 
; ओर जितना इलाज होता है, उतना हाल बिगड़ा दीखता है। मालूम 


ष्ः 


छ 
नि 


0 || हि 


दाता दे कि वह बुद्धि जो संकट को पाने ओर ठालने चलती है, वह दृष्टि 
हो रोगाक्तान्त है| राजनीतिज्ञ, जिनपर संकट को काटने का सीधा वोकछ 
है, राज्यों की भाषा में ठोचते है और उनमें ही परत्पर संशय है। तब 
वे प्रवत्न उलय परिणाम लाते हों, तो क्या अचरज ! 
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राजनीति के क्षेत्र में जनतंत्र का आदर्श सबको मान्य है। हम 
मानवजाति के प्राणी अपने साथ प्रयोग करते ही आये है, ओर इस नतीजे 
पर पहुंचे है कि प्रजा से निरपेन्ष होकर राज नहीं चल सकता | अशथांत , 
राज्य स्वयं प्रजा का ही तभी चल सकता है। प्रजा का हो, यह तो समझ 
में गाता है; फिर भी राज्य होने के लिए यह आवश्यक है कि कोई उसमें 
नीचे होने के लिए प्रजा अवश्य हो | अ्रथांत्‌ राज्य में शासंक और शासित 
ये दो पाठ, दो वर्ग, रहने ही वाले हैँ। राजनीति का यह प्रयत्न है कि पांट 
दो रहें, फिर भी विग्रह न हो | 


पर विग्रह तो होता ही रहा है। युद्ध इतिहास का स्तर है। एक पर 
एक युद्धों में से गुजरते हुए हमने राजतंत्र को प्रजातंत्र बनाना आवश्यक 
मान लिया है। अरथांत्‌ तंत्र तो होगा, ओर वह अन्त में राज्य के लिए. ई 
होगा, लेकिन प्रजा की ओर से बह बने। प्रजा की ओर से, यानी चुनाव 
के जरिये प्रज्ञा की अनुमति ओर उसके प्रतिनिधि लेकर | 


इस प्रजा की ओर से! के सूत्र को विविध मात्राओं में और विविध 
रूपों में अमल में लाया गया है। प्रजाजन के अनुकूल राज्य होना दे 
यह यद्यपि आज सबको मान्य है, फिर भी सब देशों की राज्य-पद्धतियाँ 
अपनी-अपनी हैँ ओर एक-दूसरे से मिन्‍न है। उन भेदों के थआाज दो 
मुख्य वर्ग बन गये हैं, एक डिमोक्रेसी दूसग डिक्टेडरशिप | कहीं राजा 
है, कहीं प्रेजीडेंट है, कहीं मार्शल है, कहीं कुछु दूसरा नाम है उसका जो 
शासन के शीर्ष पर है, लेकिन सब तंत्र मुख्यतया इन दो वर्गों के नीचे 
इकटठे हो जाते & | दानों में कहीं भी जनता की, यानी प्रजाजन की 
अवदेलना है, ऐसा नहीं कह सकते; बल्कि दोनों ओर दावा हे कि जनता 
का द्वित ओर सुख दी उनका ग्रवान लक्ष्य है | डिक्टेटर यदि हे, तो वह 
जनता के प्रेम में स बनता ढे। बल्कि वढ तो कड़ी है, गारंटी दे, जो राज 
को प्रजा के द्वित समर्पित रखती दे । जनता, यानी श्र्क्रिचन वग | सो बढ 
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_ डिक्टेटरशिप 'प्रालतारियतः की यानी नितांत जनता की है। 


वह ठीक हो, पर महात्मा गांधी राज्य के आदमी नहीं थे, क्योंकि हुदय 
के थे। उन्होने तंत्र की वात इसलिए लगभग की ही नहीं । उन्होंने राजनीति को 
'रामराज्य) जेसा शब्द दिया । राम-राज्य! क्‍या वैज्ञानिक श्रथ में जनतंत्र 
है! क्‍या उसमें राजा के लिए. अ्रवकाश नहीं है ? लेकिन अंत की ओर 
तो राम नाम की घुन ओर रामराज्य की टेक गांधीजी में ओर बढ़ गई । 
प्रतीत हुआ कि राम-राज्य में तंत्र की दृष्टि से जेसे अपना कुछ अथ 
आर आग्रह ही नहीं है, उसका विधान से संबंध ही नहीं हे। मानो वह 
केवल भावना का वना है| रास कोन--जो सब में रम रहा है। ऐसे . 
वह विशुद्ध जनतंत्र हैे। लेकिन राज्यासन पर कोई आदमी न बैठे, 
या पेजिक नहीं निर्वाचित ही बैठे, या इतने ही वर्ष के लिए. बैठे, आदि 
झुछ भी उसमें विधि-निषेध नहीं है। सिफ इतना है कि 'रामराज्य! के 
साथ यह अपेक्ता, अमोध ओर अनिवाय होकर, आदमी के मन में जड़ 
गई है कि उसमें अन्याय को स्थान न होगा; न भूख होगी, न गरीबी; 
सब अपने कर्तव्य में तत्वर होंगे ओर दूसरे के प्रति स्नेहशील; सब 
भरपूर देंगे ओर यथावश्यक मात्र लेंगे। यह जिसमें हो, फिर उसका तंत्र 
ओर रूप जो हो, वह “रामराज्य' है। अन्यथा तंत्र जो भी हो, हमें उसे 
रामराज्य के आदेश की दिशा में बदलते और उठाते ही जाना है| 
राजनीति के बिज्ञान के लिए रामराज्यः शब्द पर्याप्त नियत ओर 
नियुक्त नहीं है, वह हवाई है, भावुक है। फिर भी वह जनता की भाषा 
का है ओर राजनीति को उससे मुक्ति नहीं है। जनता के मन की उस 
कतोटी पर तंत्र कते जायेंगे और खरे होने पर रहेंगे, नहीं तो फेंक दिये 
जायेगे । 
गांधी जी ने एक दृष्टि हमको दी। एक तरह से वह राज्य को 


खत्म करने की है, दूसरी ओर से वह राज्य को मजबूत और अम्ेछ 
यनाने बाली भी समझी जा सकती है। वह यह कि शासक सेवक 
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हो जाये। राजा सेवक हो ओर प्रजाजन सेव्य | राजन्यजन तब 
सेवाधमां होंगे, इसलिए, वे शेष से अधिक संयमी, अपरिग्रही, संतोषी 
ओर तत्पर होंगे। इसी कारण वे प्रजाजनों के लिए सदा अपने से 
अधिक सुख-सुविधा जुटाकर ही मानेंगे | जनता मालिक बनेगी ओर 
राजकर्मी चाकर होंगे। शास्त्र में नहीं, व्यवहार में ऐसा होगा, अर्थात्‌ 
सेवा-कम के अमभ्यासी निःस्वार्थ, अहिंसक साधकों पर राजकर्म आयगा 
जो तब भृत्य-कम होगा | 

भत्य-कम में जाने के लिए छीना-भपटी भला क्‍यों होने लगी! 
वेसा यदि नहीं हे, ओर यदि राजकाज सेवा नहीं अभुता है; पद है, वहाँ 
प्रतिष्ठा है, धन हे, सत्ता है, तव दर किसी की आकांच्ता उधर क्‍यों न 
दोड़े ! अयोग्य की ओर भी अधिक, क्योंकि आकांछा अयोग्यता का 
लक्षण है। तब अनिवाय हे कि एक कुर्सी को अनेक चाहें, ओर 
एक को इसी शर्ते पर वह मिले कि शेष उतके प्रतिस्पद्धी द्वोकर शत्र, बन 
जायें। ओर वह एक यदि उस पद को बो्ों से पाये, तो यह सुविधा 
उसे तभी द्वोगी जब लोगों के मनों में वह प्रस्याशित भागों के सपने जगा 
दें ओर उनकी प्राप्ति का भरोसा जमा दे | इसी आवश्यकता में से चुनाव 
के बड़े-बड़े घोषणापत्र ओर पार्टी-परचार आता है। ऐसे आकांक्षा, स्पद्धां 
ओर ईष्या-मात्सय का एक माया-जाल सर्व उठता दे, जिसमें राज्य जकड़ 
जाता है | 


जनतंत्र लाचार है कि चुनाव से चले। चुनाव में से दल फूटते 
दी हैं] वे दल अन्त की औझोर मुख्य दो रद्द जानेवाले ढँ। एक 
पदस्थ, दूसरा अपदत्थ, यानी विरोधी । अब यदि कोई अपने वारे में 
निःशंक दे तो बह देश की भलाई की दृष्टि से सोच सकता हे कि विरोध 
का ओर विरोधी का दोना दी जनकल्याण में सबसे बड़ी बाबा दे। तर 
उसका कतंव्य दो जाता दे कि विरोध को, अगर वह द्वो तो, निम्‌ ल करदे 
आर फिर इतनी मुदृद व्यवस्था करे, और ऐसा य्रचार करें, कि लोकमत्त 
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उसके हाथ एकमत होकर ही जी सके, दूसरे मत की संभावना ही न रहे । 
इस परिणाम के आने में कहीं कोई तक की _टि नहीं रझूती है अतः 
खने मे भा आता है [कि जनक्रातयां सदा डिदिबअर उपजाता रहां हू! 

२ छेंस यह होता है, समता ओर स्वतंत्रता से सत्नराट्‌ केस निकल 
झाता है, यह समक्कना मुश्किल नहीं होना चाहिए। आकाक्ला मत 
चलकर हम विनूति के पूजक हुए बिना रह नहीं सकते है। विभूत का 

बरी भी हमारे मन में अपनी वाणी से, प्रचार से, या कहे जानेवाले 
पराक्रम से जगा देता है, हमारी पूजा का पात्र बनकर वही हमारे ऊपर 
छुतदरइघारा उमर से विराजकर हमें चघनन्‍य करता १३ ![ हम दुख [कक 
आकांक्षा के रास्ते उंघष, ठंचप से सख्यावंल, उत्तत दित्तक पराक्रम आर 
विभृति-महिमा, और उस रास्ते से ऐश्वयंशाली अधिपति सम्राद का 


रुदायधर ामााआआ. पाये 


'जिव्चाान हरा ऋता ह€ | 


फत 


क्या 





जनतंत्र इस तरह यद्यपि आज स्ंमान्य है, पर आज ही के दिन 
वह सदसे अधिक खतरे में भी है। क्योंकि आज जनमानत सें अंत- 
निरीक्षण गहय के है। मोहाकांहा अब अपेक्षाकृत कम है, वेज्ञानिक 
वसि आअधिक है] धर्म, भादुकता से निष्कामता, मय से निर्मंबता ओर 
देवस्किकता से उमभइता की ओर फ्रेल रहा है। शब्दों के साथ लया 


आन किक विआाक 
विद्वम आज यथाथ पर परखा जाता है। सपना आदखसां के इतने 

०० दे 2 चलें करा रे ३, ७. उसमे ०. 
छल दे कोड पोसते अब वह घवराता है। ल्वप्न मात्र का जत उ 


अप्नद्धा बस गयी है| श्रद्धा खो गयी है ओर अश्नद्धा को मानों विधिवत्‌ 
रंगठित कर लिया गया है। अश्चद्ा का एक विशाल विज्ञान ही 

| दा की शक्ति से स्वन्त्रता व्वच्छुंदता वन जाती. 
आर इउ हद ठक जा सकती है कि शित्त अपने आदर मे प्रिय हो आये | 


यह अदत्यथा है जिउमें सेनादाद ओर पंक्तिवाद पनपता है। तब बंधन 
उपञऊते हैं, जो इस्ात के होने से मोहक होते है। ओर उन इत्पाती: 
देड़ियो का स्वामी हमारे राष्ट्रीय ऐश्ययं का प्रताउ-प्रतीक बनकर अति- 
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स्वयं अक्िंचन वना हैं ओर दीन दुखी का जिसने नारायण के समान 
वरण किया है। भारत का आत्म-प्रतिनिधि पुझय दरिद्रनारायण को ही 
अपनी आराधना ओर सेवा देता है। जनसेवा और जनगोरव की 
निष्ठा को मूतं करने वाला हमारा भारतीय जनतंत्र मानवता को उती 
आदरश ं में एकत्रित, जाम्मत ओर प्रसन्न वनायेगा-क्‍क्या यह विश्वास न 
'रसा जाय १ 


५२% 
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आपकी क्रांति को पलों तम्बर मिला; जिसके लिए, मे आभारी 
हूँ पहले लेख में ये शा<5 ६_../जिसने इंतका ( क्रांति की है| 
नतीजा जानना चोर हे समझने की की कोशिश की; फिर कमी 


इसका नि ने लेगा 


जन ऋति का नवीजा जाननी चाहा है अर उसे स प्रकने की की शिश 
की दे । अरे यह भी ठीक कि मेरी राय हुई दे कि उसका ब्द्भी, 


क्लंति से डरा उर्से बुलाना >] मे उस बुलाना नंद चार्दिता ) 
इसलिए उस से दरने की मेरे लिए, कोई जहर नहीं रद जाती । 
लेकिन ये सोचने की बर्ति है कि त्रीर्ति करते बालों की क्या रस 
ग्रापनी क्रांति कीं ! बना समके परी करना दागी १ जा थे समर्क की 
जायगी बे लय नी दोंगी ) ता क्यों नादानी को दे क्रांति कर्दनी 
होगा 
तच यद्द दे. | 'द्लाति' शब्द की सत्ता नहीं बनती चार्दिए,) नी: 
वैसे की नाई अति चलन चलाने से * यी क्रांति पर्स नदी ग्रावी, ईर्े 
।. मुल्य बद्ती 92] शब्द का लोग के उईँते है, अ्रल्तियत 


और ऐनी दो पद है इन्किलाड तिन्‍्दाबाद! की सगे [बी 
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के लिए बस दिखाई देता है | मुँह से वह इक़िलाब इस क़दर खच्चे 
होता है कि जीवन में गहरे उतरने के लिए उसको मोका ही न 
मिलता | 


ओर क्या मतलब क्रांति से ! कुछ गड़बड़, कुछ उलट-पलट, 
धींगाघींगी, ओर अर की जगह व का शासक वन जाना--क्या इस तरह 
का ही कुछ क्रांति है ? तो में कहता हूँ कि यह अ्रनिष्ट है। वह प्रगति में 
वाधा है। वह मानव की हार ओर अव्यवस्था की विजय है । 


इतिहास में घटनेवाली क्रांतियों को देखिए। क्‍या किसी ने कहीं 
स्वर्ग का उतार पाया १ क्रांति जब तक ध्येय ओर मिशन रही, वूर रही, तब 
तक उसमें शक्ति रही | तब तक उसमें से आदरशं की प्र रणा प्राप्त की जा 
सकी | उसके घटित घथ्ना होने पर देखा गया कि मंजिल अभी आगे है, 
और क्रांति प्रत्यक्ष-समक्ष होकर भ्रम भर रह गई है| 


इसलिए, क्रांति शब्द सह्य है, इसके आगे उपादेय भी हो सकता 
है, यदि वह कवि-भाषा में लिखा-पढ़ा ओर लिया जाता है | अन्यथा तो वह 
शब्द हमें दुस्सह बन जाना चाहिए, यह भ्रम खतरनाक है कि उस 
शब्द में कोई वेश्ञानिक तथ्य भी हो सकता है। 


आशय यह नहीं कि हमें प्रचलित ( मानसिक ) मूल्यों में किसी 
मौलिक परिवतन की आवश्यकता नहीं है। आशय यह है कि इस 
प्रकार का मूल्यांतरी करण ही क्रांतिकी वास्तविकता है| उससे अलग और 
भिन्‍न कोई क्रांति कहीं नहीं है। 

इससे क्रांति का आरम्म अगर कहीं है तो अपने-अपने जीवन से 
है। अपनी निगाह को हमें बदल लेना है | 


ओर मानव-जीवन की दृष्टि से कहें तो एक क्रांति है, जिसकी सदा 
से आवश्यकता थी, हैं, और रहेगी। वही स्थायी क्रांति। और वह यह 
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गांधी जी उपवास पर है। नेता-सम्मेलन की माँग सामने आ चुकी 
है | वायसराय का जवाव भी सामने आ गया हे | सरकार को पूरा 
विश्वास है कि वह न्याय पर है | उसका विश्वास इसलिए सकारण है 
कि गांधी जी के मित्र उनके पास पहुँच सकते हैं ओर चिकित्सा. की भी 
परी व्यवस्था है | संसार उससे जान सकेगा कि सरकार गांधीजी के 
व्यक्तित्व के प्रति सहृदय है| पर न्याय निर्मम होता है और यह 
निर्ममता सरकार को झेलनी पड़ रही है, जबकि गांधी जी -को छोड़ने 
में वह अपने को अत्तमथ पा रही है। नेता-सम्मेलन को मिले इनकार 
को नेताओं का अपमान नहीं सानना चाहिये। उसकी कठिनाई भारी है, 
उसको हलका नहीं समझना चाहिये | यह तय है कि लिनलिथगो व्यक्ति रूप 
में गांधी जी के दुःख दर्द में शरीक रहना चाहते हैं। साथ ही यह भी साफ 
है कि गांधी जी, अपने साथियों का विरोध उठाकर भी, युद्ध प्रयत्नों में 
विध्न-चाघा न डालने की नीति को अपनाये रहे हैं । 

इस पर भी संकट सिर पर है। मानों सव लाचार हैँ। गांधी जी 
उपवास के कत्ता से अधिक उसके भोक्‍ता है | उनकी ओर से वह व्यथा 
की पुकार है । इस वार तो उपवास सीधे किसी खास प्रयोजन से भी जुड़ा 
हुआ नहीं दीखता | दूसरों ओर वायसराय भी लाचार हैँ | वह इस आत्म- 
हत्या को केसे शुभ समके ! राजनातिक पंतरेवाजा नहीं, तो यह उनके. 
लिए और क्‍या चीज हो सकती है ? व्यक्ति की स्वच्छुन्दता की रत्ता 
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करके सरकार भी कैसे चल सकती है! इससे लिनलियंगो भी ख््पने 
बंदी-मित्र की रिहीई का दृवम निकलने में असमर्थ 6.) 
सरकार की राय में गांधी जी की उपवास अनर्चिति दबाव हें; रजनी 


(तक ठगी हे । तो क्या वह ऐसा सैतिक अपराध नहं। है, जिसे न्यायालय 
अपने द्वाथ में ले * आत्म-हृत्या पाप दे। अल में, भुख-दइतार गुनाद 


गाँची जी को न केवल इन अपराधों के लिए अदालत मे नहीं लायी जाता; 
बल्कि विर्शी£ व्यवित के तौर पर उनकी विशेष सविधायें दी जाती ड्र१ 
इसके दी परिणाम लिंक सकते है + थी तो वार्यसरणय और, उनके 


प्रतिनिि ब्यवितगत भावनाओं से प्रमावित होकर हूं ओर 

कर्वव्य-पालन में सगे के सिर्भय नहीं दे। नहीं तो दूसरा परिणाम 
यह दे कि जी आरोप वाहस्से गे! वी जी पर जाते दे; ् 
सरकार द। उन्हें, पूरी तरह नहीं मानती ) बुद्धि. उगे बाद कर्दती दे 
तब शायद दी उन्‍्दें वंती रहा दो 9 कि गांधी जी की 


गाँवी जी की जीवन खेली किताब दें । से बंद जीवन शीत: 
जनिक दें। उतनी  खत्दस-बार्दर की से कुछ वजनिक सर्भाति | 
दनिया उसे देखती अर परखती रह। है । इसलिए, मतभेद शरीर 
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गांधी जी की ब्रिटेन के साथ जब भी वात चली हे, उसमें दो ठेकः 
साफ उभार में दीखती रही हैं : एक यह कि में ब्रिटेन का मित्र हूँ ओर 
दूसरी यह कि सत्य एवं अहिंसा के लिए मेरा जीकन है। कोई अवसर 
नहीं हुआ जब अमली तौर पर गांधीजी ने इसका प्रमाण नहीं दिया ] गुप्तता 
और पड़यन्त्र का कभी उन्होंने सहारा नहीं लिया | हिंसा के मु ह में सदा 
अपने को भ्होंकने की तत्मरता दिखाई | पचपन वर्ष के ऐसे खुले साव-. 
क जीवन की नींव पर उन्होंने वायतराय को लिखा कि हिंसा से मुझे. 
में और मेरी तलाह हिंसा के पक्तु में न थी, न अब है ओर न. 
गी। अपने दुःख को में कहां ले जाऊँ १ आपके पास आता हूँ, तो हमारे... 
में अविश्वास का सागर फैला मालूम होता है। दुःख मेरा वढ़ता जाता: 
अब तो प्रमु के चरणों में हैं! अपना रोना रोने का उपाय मेरे लिए. 
गया दाखंता हैं | 
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वायतराय ने कहा कि तुम्हारी वात तो में तव सुने जब कि मेरे पास 
प्रमाण न हो | तचूत मजबूत है ओर तुम्हारे ज्ञान में, अगर इशारे पर 
नहीं, काँग्रेस ने हिंसा का जाल रचा था। मेरी हऋस्कार की ओर से गिर- 
फ़्तारियाँ हुई, उसके बाद की तो कथा ही न पूछी | पर हिंसा तो काँग्रेल 
के इरादे में पहले ही आ चुकी थी।  « 

गांधी जी ने कहा कि ऐसा है, तो मुझे बताओ, में प्रायश्चित 
करूँगा | हर हालत में दुःख तो नुक्के वेहद है और उपवास में ही नुफ्े. 
दाव्वनाो सर्यया | ह 


तब से >पवात शुरू है ओर उसकी गहरी प्रतिक्रिया देखने में आती, 
हूं | देशक उपवास गांधी जी ओर उनकझे प्रधु के बीच अनवन ओर 
प्रथना का वियय है। अपने प्रभु से ही उनका दावा है आर उन्हीं के 
प्रत किदेदन है | इत दृष्ट से वेशक सरकार को चाहिये कि उस पर 
करें झर जिसको अपना कत्त ब्य माने, उस पर कायम रहे। 
पर जीवन तो विनक्त नहीं हु और न व्यक्ति तथा उम्मज- दो हैं | आज 


२७२ > पु्वादिय 


करके सरकार भला केसे चल सकती है ! इससे लिनलिथगों भी अपने 
'बंदी-मित्र की रिहाई का हुक्म निकालने में असमर्थ हैं| 

सरकार को राय में गांधी जी का उपवास अनुचित दबाव है, राजनी- 
तिक ठगी है। तो क्या वह ऐसा नेतिक अपराध नहीं है, जिसे न्यायालय 
अपने हाथ में ले ! आत्म-हत्या पाप है। जेल में भूख-दड़ताल गुनाह 
है | उसके लिए सजाएँ भी मिला करती हैं। न्याय के नियम-पालन में 
व्यक्तिगत भावनाओं से ऊपर उठना होता है। तब क्‍या बात है कि 
गाँधी जी को न केवल इन अपराधों के लिए अ्रदालत में नहीं लाया जाता; 
बल्कि विशिष्ट व्यवित के तोर पर उनको विशेष सुविधायें दी जाती हें ! 

इसके दो परिणाम निकल सकते हैं : या तो वायसराय और उनके 
ग्रतिनिधि व्यक्तिगत भावनाओं से प्रभावित होकर चलते हैँ ओर श्रपने 
कत्तव्य-पालन में यथावश्यक निर्मय नहीं हँ। नहीं तो दूसरा परिणाम 
यह है कि जो आरोप बाहर से गांधी जी पर लगाये जाते हैं, भीतर से 
सरकार हीं उन्हें पूरी तरह नहीं मानती | बुद्धि जब एक वात कहती है, 
तब शायद उनका द्ृदय ही उन्हें बता रहा होता है कि गांधी जी का 
उपवास शायद ठगी, हथकरण्डां, मौके से लाभ उठाना नहीं दे । शायद 
गांधी जी के शब्द जो कहते हैं, असल वात भी वही है। 

गाँधी जी का जीवन खुली किताब है। आरम्म से वद जीवन सावं- 
जनिक है। उनके अन्दर-वाहर का सब कुछ सावंजनिक सम्पत्ति है। 
दुनिया उसे देखती और परखती रही है | इसलिए मतभेद ओर मत- 
प्रचार के बावजूद गांधी जी को गलत समझना या समक्काना आज 
मुश्किल काम हो गया दे | गांधी जी की आत्मा का स्पर्श जितना आज 
दुनिया पर फैला है ओर भीतर गया है, वेसा शायद किसी दूसरे जीवित 
व्यक्ति का नहीं | उस छाप में एक वात सामान्य है| वह यह कि गाँधी 
जी अपनी -बात के खरे'हैं। उनके शब्दों में वही है, जो उनके मन में है। 
यह वात इतनी अमिय होकर लोगों के अन्तःकरण पर छुप गई है कि 
उनकी शा में सन्देह करना बहुत साहस का ही काम हो सकता है। 


ै 


उपवास श्र लोकतस्त्र क्‍ २७३ 


गांधी जी की ब्रिटेन के साथ जब भी वात चली है, उसमें दो ठेकः 
साफ उभार में दीखती रही हैं : एक यह कि में ब्रिठेन का मित्र हूँ ओर 
दूसरी यह कि सत्य एवं अब्विसा के लिए मेरा जीकन .है। कोई अवसर. 
नहीं हुआ जब अमली तौर पर गांधीजी ने इसका प्रमाण नहीं दिया | गुप्तता 
ओर पड़यन्त्र का कभी उन्होंने सहारा नहीं लिया | हिंसा के मु ह में सदा 
अपने की कोंकने की तत्तरता दिखाई | पचपन वष के ऐसे खुले साव-, 
जनिक जीवन की नींव पर उन्होंने वायसराय को लिखा कि हिंसा से मुझे. 
दःख है, में और मेरी सलाह हिंसा के पक्ष में न थी, न अब है ओर न. 
होगी | अपने दुःख को में कहां ले जाऊँ १ आपके पास आता हूँ, तो हमारे. 
वीच में अविश्वास का सागर फेला सालूम होता है। दुःख मेरा बढ़ता जाता: 
है | अ्रव तो प्रभु के चरणों में ही अपना रोना रोने का उपाय मेरे लिए. . 

ह गया दीखता ह। 

वायसराय ने कहा कि तुम्दारी वात तो में तब सुन जब कि मेरे पास 
प्रमाण न हों | सबूत मजबूत है ओर तुम्हारे ज्ञान में, अगर इशारे पर 
नहीं, कांग्रेस ने हिंता का जाल रचा था। मेरी जऋ्रकार की ओर से गिर- 


फ़्तारियों हुईं, उसके वाद को तो कथा ही न पूछी | पर हिंसा तो काँग्रेस 
के इरादे में पहले ही आ ज्ुकी थी।  « 


गांधी जी ने कह्य कि ऐसा है, तो मुझे बताओं, में प्रायश्चित 
करूँगा | हर हालत में दुःख तो मुझे वेहद है ओर उपवास में ही मुस्े. 
सान्‍्त्वना मिलेगी | है | द 


तब से 2पवास शुरू है आर उसकी गदरी प्रतिक्रिया देखने में आती, 
है | वेशक उपवास गांधी जी और उनके प्रभु के बीच अनवन ओर 
प्राथना का वियय है। अपने प्रभु से ही उनका दावा है आर उन्हीं के 
प्रत निवेदन हैं| इस दृष्ट से वेशक सरकार को चाहिये कि उस पर 
विचार न करे और जिसको अपना कत्त ब्य माने, उस पर कायम रहे | 


पर जावन दो वनदत नहां हु आर न व्यक्ति तथा तमाज- दो है । आज 
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१६४३ में तो इस अलहृदगी की वात ओर भी नहीं की जा सकती | 
राष्ट्र तक एकनदूसरे से अलग नहीं है, सब गहरी व्यथ[ में एक दूसरे 
में समाये है| न गाँधी जी वह है जिनका प्रभु इस जगत्‌ से बाहर हो। नर 
में उन्होंने नारायण को देखा है। उपवास भी उसी प्रभु के प्रति आत्म- 
निवेदन है, जो जन-जन के अन्तयामी है | इसी से उपवास गाँधी जी का 
प्रश्न जितना है, उससे कहीं अधिक वह जगत्‌ का प्रश्न बन गया है। 
गांधी जी, या कोई, इच्छा करके भी अन्तर्राष्ट्रीय महत्व से उस को नीचे 
नहीं ला सकता | हिन्दुस्तान आज दिन ब्रिटन की सम्पति ही नहीं रह 
गया है | इस लड़ाई में हिन्दुतान गहरा मोर्चा है। उसकी स्थिति में 
हेर-फेर युद्ध के नक्शे. की. बदल, सकता है |) ब्रिटेन में अमरीका की दिल- 
चस्पी है श्रोर जिसमें उन दोनों की दिलचस्थी हे, वद वात चीन ओर 
रूस के भाग्य से सीधी सम्बन्ध रखती है। इस तरह हिन्दुस्तान हिन्दुस्ता- 
नियों का हो, या है,--यह सवाल श्रपेक्षाकृत पीछे पड़ गया है। लड़ाई 
ज़ीती जाय, यही सवाल इतना पहला बन गया है कि भारत को ओर 
सभी राष्ट्रीय बातों और माँगों को उसी एक अ्रपेन्ञा में देखना जरूरी हो 
गया है | इसी से आज सब ओर लाचारी है। गाँधी जी की अ्रपने लिए . 
उपवास ओर सरकार को उनके लिये जेल ही उपाय मालूम होता है। 
बेशक राष्टीयता के दायरे में संकट का समाधान नहीं मिलेगा । 

पर प्रश्न है कि युद्ध द्वारा मित्र राष्ट्र क्या चाहते हैं ? क्‍या वे न्याय को 
प्रतिष्ठा नहीं चाहते हैं ! क्‍या अतलान्तिक चागर के पीछे की मनोभावना 
को हम भूठ कहें ? क्‍या मिन्र-राष्ट्रों के राष्ट्रनायकों की वातों के बारे में हम 


' न मानें कि वे गहरे विश्वास ओर ईमानदारी के साथ कही गयी है ? यदि 


ह सच है, तो क्या सचमुच माना जाता है कि न्याय ओर साम्य के थ्राधार 
पर होनेवाले नव-निर्माण के लिए गांधी को श्रपनी वात न कहने देना 
जरुरी है ! अन्तराष्ट्रीय क्षेत्र में ग्राज शक्ति के दाथ निणुय है। हमारे 
पास कोई अन्तर्राष्ट्रीय संघ-ऐसा नहीं है, जिसमें दम हों और न्यायनिष्ठा 
हो । तब हारने पर जम॑नी -के लोगों को मानने से केसे रोका जा सकेगा, 


उ4वास ओर लोकतन्‍त्र २७४ 


या इतिहास को ही इस प्रतिपादन से केसे बचाया जा सकेगा, कि शस्त्रोता- 
दन की गति मित्रराध्ट्रों के मुकावले धीमी पड़ जाने से ही उसकी हार हुई । 
विजय न्याय की होनो है तो क्या वह मन द्वारा ही नहीं होगी ! लोकतंत्रा 
की शक्ति क्‍या हार्दिक लोकमत का वल ही नहीं है ! क्या “लोकतन्त्र' शब्द 
टी गभित नहीं हैं कि शवित ओर न्याय का अधिष्ठान लोक सामान्य में 
है ? यदि ऐसा है, तो नागरिक मयादा की रक्षा करते हुए वाकू-स्वातंतन्र्य. 
किसी भी न्याय्य भावी निर्माण के लिए क्‍या पहली शर्ते नहीं ठहरती ! 
. आगे का किसी को पता नहीं | अ्रपनी पद्धति ईश्वर .ही जानता है। 
पर हम अपनी सफाई से आज शुरू कर सकते है। इस आत्म-मंथन का 
राष्ट्रनायकों में प्रार्म्म हो, तो उपवास भी लाभप्रद बन सकता है | सच 
यह है कि आज भी सरकार के शब्द ओर व्यवहार में मेल नहीं है | शब्द 
कठोर हैं ओर गांधी जी को न छोड़ सकने की लाचारी को हम समफ्र. 
सके, तो वाकी सब दष्टियों से सरकार का व्यवहार मुलायम है| इसी में 
सद॒भाव के वीज देखे जा सकते हैं। उन्हीं को उपवास की व्यथा का 
सिंचन मिले, तो आज भी ब्रिटेन ओर भारत में राष्ट्रीय सदुभाव लदलहा 
सकता है | यदि गांधी जी नहीं, तो उस सदभाव के बीज को अपनी 
आत्मा से सींचनेवाला दूसरा कोई व्यक्ति नहीं मिलेगा | गांधी जी के 
अभाव में फिर क्‍या रह जायगा, जो अविश्वास ओर कटुता की लहरों 
को अपने ऊपर ले ओर भीतर मेलकर प्रीति में - वदल दे | गाँधी जी 
आज वह हृदय हैं, जो राष्ट्र भावना के रक्त में से मेल को साफ करके 
फिर शुद्ध रक्त को राष्ट्र की नाड़ियों में बहने को देते रहते हैं। कम- 
अधिक पिछली आधी सदी का इतिहास वताता है कि दिंसा की शक्तियाँ 
यदि खुला अनर्थ नहीं कर पायीं हैं ओर निरन्तर विधायक रूप में 
उनका परिणमन होता रहा है, तो वह एक व्यक्ति गांधी के कारण | 
विश्ववन्धुत्व के स्वप्न का नहीं, योजना का समय अ्रव आ रहा है | 
क्या सचमुच गांधी जी को खोकर वह जल्दी लाया जा सकता है ? 


ज् 
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२१६४३ में तो इस अलदृदगी की बात ओर. भी नहीं की जा सकती | 
राष्ट्र तक एक-दूसरे से अलग नहीं हैँ, सब गहरी व्यथा में एक दूसरे 
मे समाये हैं। न गाँधी जी वद हैं जिनका प्रभु इस जगत्‌ से बाहर हो। नर 

उन्हेंने नारायण को देखा है। उपवास भी उसी प्रभु के प्रति आत्म- 
निवेदन है, जो जन-जन के अन्तयामी है | इसी से उपचास गाँधी जी का 
प्रश्न जितना हे, उससे कहीं थग्रधिक वह जगत का प्रश्न बन गया है | 
गांधी जी, या कोई, इच्छा करके भी श्रन्तर्राष्ट्रीय महत्व से उस को नीचे 
नहीं ला सकता | हिन्दुस्तान आज दिन ब्रिटेन की सम्पति ही नहीं रह 
गया है | इस लड़ाई में हिन्दतान गहरा मोर्चा है | उसकी स्थिति में 
हेर-फेर युद्ध के नक्शे को। बदल सकता है | ब्रिटेन में श्रमरीका की दिल- 
चस्पी है श्रोर जिसमें उन दोनें। की दिलचसी है, वह बात चीन और 
रूस के भाग्य से सीधी सम्बन्ध रखती है। इस तरह हिन्दस्तान हिन्दस्ता- 
नियों का हो, या है,--यह सवाल श्रपेत्षाकृत पीछे पड़ गया है। लड़ाई 
ज़ीती जाय, यही सवाल इतना पहला बन गया है कि भारत को ओर 
' सभी राष्ट्रीय बातों ओर माँगों को उसी एक अपेक्षा में देखना जरूरी हो 
गया है | इसी से आज सब श्रोर लाचारी है । गाँधी जी की अ्रपने लिए 
उपवास ओर सरकार को उनके लिये जेल ही उपाय मालूम होता है। 
» बेशक राष्ट्रीयता के दायरे में संकन का समाधान नहीं मिलेगा । 
पर प्रश्न है कि युद्ध द्वारा मित्र राष्ट क्या चाहते हैं ? क्‍या वे न्याय की 
प्रति नहीं चाहते हैं ? कया अतलान्तिक चाथ्र के पीछे की मनोभावना 
को हम मूठ कहें ? क्या मित्र-राष्ट्रों के राष्ट्रनायकों की वातों के बारे में हम 
न मानें कि वे गहरे विश्वास ओर ईमानदारी के साथ कही गयी हैँ ? यदि 

ह सच है, तो क्या सचमुच माना जाता है कि स्याय ओर साम्य के आधार 
पर होनेवाले नव-निर्माण के लिए, गांधी की अपनी बात न कहने देना 
जरुरी है ? अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में आज शक्ति के हाथ निर्णय है। हमारे 
पास कोई अन्तरराष्ट्रीय संध.ऐसा नहीं है, जिसमें दम हों ओर न्यायनिष्ठा 
हो । तब हारने पर जमनी -के लोगों को मानने से कैसे रोका जा सकेगा, 
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या इतिहास को ही इस प्रतियादन से केसे बचाया जा सकेगा, कि शब्त्रेता- 
दन की गति मिनत्नराध्टों के मुकाबले धीमी पड़ जाने से दो उसकी हार हुई । 
विजय न्याय को होनी हैँ ता क्या वह मन द्वारा हा नहीं हागा १ लाकतत्रा 
की शक्ति क्या हादिक लोकमत का वल ही नहीं है ? क्या “लोकतत्त्रों शब्द 
ही गर्भित नहीं है कि शवित ओर न्याय का अधिष्ठान लोक साथभान्य में. 
? यदि ऐसा है, तो नागरिक मयांदा की रक्षा करते हुए वाक्‌-स्वातंत्र्य 
सती भी न्याव्य भावी निर्माण के लिए क्‍या पहली शत नहीं ठहरती ? 

थञागे का किसी की पता नहीं | अपनी पद्धति इंश्वर ही जानता है| 
पर हम अपनी सफाई से आज शुरू कर सकते हैं। इस आत्म-मंथन का 
श्टनायकों में प्रारम्भ हो, तो उपवास भी लाभप्रद बन सकता है| तच 
यह है कि आज भी सरकार के शब्द ओर व्यवृह्यर में मेल नहीं दे | शब्द 
कठोर है ओर गांधी जी को न छोड़ सकने की लाचारी को हम समक्क. 
सकें, तो बाकी सब दशथ्टियों से सरकार का व्यवहार मुलायम है। इसी में 
तद॒भाव के वरीज देखे जा सकते ह। उन्हीं को उपवास की व्यथा का 
सिंचन मिले, तो आज़ भी ब्रिटेन ओर भारत में राष्ट्रीय सदभाव लहलहा 
सकता है | यदि गांधी जी नहीं, तो उस सदभाव के बीज को अपनी 
आत्मा से सींचनेवाला दूतरा कोई व्यक्ति नहीं मिलेगा | गांधी जी के 
अभाव में फिर क्‍या रह जायगा, जो अविश्वास ओर कटुता की लहरों 
को अपने ऊपर ले ओर भीतर झेलकर प्रीति में - बदल दे। गाँधी जी 
आज वह हुदय हैं, जो राष्ट्र भावना के रक्त में से मेंल को साफ करके 
फिर शुद्ध रक्त को राष्ट्र की नाड़ियाँ में बहने को देते रहते हैं| कम- 
अधिक पिछली आधी तदी का इतिहास बताता है कि दिंसा की शक्तियाँ 
यदि खुला अनथथ नहीं कर पायों हैं ओर निरन्तर विधायक रूप मैं 
उनका परिणमन होता रहा है, तो वह एक व्यक्ति गांधी के कारण । 

विश्ववन्धुत्व के त्वप्न का नहीं, योजना का समय अब आ रहा है ॥ 

क्या उचमुच गांधी जी को खोकर वह जल्दी लाया जा सकता है ? 
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|. हिंसा-श्रहिंसा की चचा श्रत पहले जितनी सस्ती नहीं है, यह अच्छा ही 

है | यह नहीं कि वह प्रश्न आज कम महत्वपूर्ण है | प्रश्न का महत्व 
तो दिन-दिन बढ़ता ही जा रहा है। संकट जितना घोर पड़ रहा है, अर्िंसा 
'उतनी ही अनिवार्य हो रही है | तय है कि उसके बिना त्रांण नहीं | उसके 
सिवा जगत के लिए दूसरी गति नहीं | साम्यवाद (कम्यूनिज्म) में से मोक्ष 
आयगा, यह सपना छूट चुका है । उस वाद! के नीचे बुद्धि का प्रमाद 
दीख आया है | पूजीवाद, जो मंनुष्य को पूरी तरह राज्य के नियंत्रण में 
'करने को जगह उसकी ब्त्तियों को बहुत कुछु आजाद रहने देने के कारण 
'पनया था, व्याधियों की सृष्टि ही कर सका है| व्याधियों का इलाज उस 

'पद्धति में से नहीं निकलने वाला है। पू जीवाद जनतंत्र के नाम पर जनवाद 

'की दुह्म३ई देता है; साम्यवाद अपनी तरहं के जनवाद की माफत अधिना- 
'यकाधीन तंत्र का शिकंजा जमा चलता है| इन दोनों वादों में से मनुष्य 
'कीो दारस नहीं मिल रहा, डर मिल रहा है। दोनों ही सामान्य मनुष्य को 
आतंकवादी जाने पड़ते है। संख्या के ओर दल-बल के जोर से वे 

अपनी गति चलाते देखे जाते 


दुनिया के अखाड़े में छूटे हुए. बाद ये.दो शेष शायद धामिक 
है, कार्मिक नहीं हैं| यानी, शक्ति- की भूमिका पर वे नगण्य हैं | गणनीय 
बे दोनों-आतंक पर. चढ़कर ऊंचे- उठ और फेल रहे हें | 
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निश्चय दी उन दोनों में से किसी के हाथ दुनिया का भविष्य नहीं 
हो सकता । आतंक में से कोई छोटा भी निमाण नहीं हुआ है, मानव 
जाति के भविष्य का निर्माण तो बड़ी बात है । 

अतः चाहिए एक मोलिक निरातंकवाद | ऐसा वाद आदश्श ओर धम 
के ्ेत्र में तो बहधा मिलता है। लेकिन वह बेकाम है | शक्ति जिसमें नहीं 
उसका आतंक हो भी तो क्या ? इससे उसके निरातंक होने में कोई लाभ 

नहीं है । निरातंक की घोषणा शक्ति में से आनी चाहिए | जिससे 

भय हो सकता है वही वास्तव में अभय दे सकता है । 

अभय देने वाला भी शक्ति का एक प्रकार है, इसके उदाहरण गांघी 
हो गये हैं। गांधी जी की अ्रधीनता में मारतीय राष्टीयता ने जब 
अंग्रेज से लड़ाई छेड़ी तो अंग्रेज की भय सता आया था। मगर गांधी ने 
सदा उसे अभय दिया । अंग्रेज दुश्मन हो सकता था, क्योंकि वह भूल से 
अपने ञझ दर की इंतानियत का दुश्मन बन बैठा था। लेकिन दुश्मन. है 
इसलिए ओर भी मेरे जीते जी उसका बवाल वांका नहीं हो सकता--बह 
कौल गांधी का रह्य । चोरीचोरा में विद्वंघ ने जो. तनिक उठकर इक्का- 
का अंग्रेज का रक्त लिया तो उस पर गांधी ने अपने सारे आंदोलन 
| ही लगाम खींच दी और उसके लिए प्रायश्चत्त किया । 


१९ । 


यानी जेसे-जैसे फोजें, उनका खच, उनके लिए शब्ांस्त्र की तैयारो 
आर इन सब कारवाइयों का विश्वास बदता जाता है, बेसे ही वैसे अहिंसा 
को पाने ओर पहचानने की दुनिवारता भी बढ़ती जाती है। अहिंसा चलती 
नीति के तार पर नहीं, दुनियादी मूल्य के तोर पर | देश के, राज्य के 
अपने ओर अपने कुशल-न्षेम के लिए अहिंसा नहीं; वल्कि अहिंसा के लिए 
देश ओर राज्य, अहिंता के लिए हम, हमारा स्वास्थ्य, जीवन और 
हमारी मृत्यु | ु ह | गे 

यह अमोधता अरहिता को मिलाने वाली है। फिर भी अहिंसा की 
चचा का कम होना शुभ ही है । क्ाज्ण, चचा उड़ती अधिक है. करती 
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क्रम है। मानो श्रहिंसा सिंद्धांन्तसूत्रों का बुनां हुआ कोई खिलोंना हो जिससे 


खेलकर मन बहला लियां जाय | या गोरखधन्धा हो जिसके सहारे फुरसत 


कट जाय | जैसे वह थआर्ग न हो जो हमें जलाकर राख कर दे, या तो फिर 
- तपा कर कुन्दन ही करेंदे। 


अभी एक जेनी भांई ने आपत्ति की कि अहिंसा की बात वह नहीं कर 


सकता. है जो मांस खांता है । 


मे उस अहिंसा को नहीं जानता जो शाकाहारियों तक सिमटी है। 
ऐसी अहिंसा तो सिमटतीं जाकर एक दिन सिफर हो जायगी | केवल परम 
धम के रूप में अहिंसा को में देख पाता हूं | धर्म परम वह जो सब कहीं है, 


जिससे छुटकारा किसी को भी. नहीं | श्रवतक के इतिद्यास की तमाम प्रगति 


को वही घम धारण करता है| थआगे का विकास भी उसीमें से बनेगा । 
हम उससे अनजान रह सकते हैँ; पर जब भी दम जानेंगे उसी को 
जानेंगे। यानी एक न एक दिन हमें उसे पहचानना ही है । तभी हमारी 


आंखें खुली कही जायंगी | 


आज भी मैं नहीं जानता कैसे माना जा सकता है कि कोई सिफ 
मारता है .। हर कोई अपने जीने के लिए दूसरे को मारता दीखता है | 
शेर मारता है तो भूख से या डर से | वह अपने को रखना ओर बचाना 
चाहता है | कसाई मांस की दुकान अपना कुनवा पालने के लिए करता है | 
शिकारी शिकार के समय जिन्दगी का, यानी जोखस उठाने का; स्वाद 
पा रहा होता है | वह. स्वाद. शिकार का आनन्द है, न कि प्राणी की जान 
लेना | हिटलर ने जमनी को जिन्दा रखने ओर करने की कोशिश में युद्ध 
छेड़ा | जापान के लिए भी आत्म-रक्षा का सवाल. आ बना था। कोरिया 
का उत्तर दक्षिण पर अपने बचाव के लिए ही चढ़ दोड़ा | उत्तर पर श्रत्र 
दक्षिण की ओर से जो चढ़ाई है वह भी कोरिया की आत्मरक्षा में | रूत 
कभी यदि युद्ध में पड़ेगा तो अपने वचाव के खातिर। अशुबम चलेगा तो 
तभी जब अपनी जान पर आरा बनती दीखेगी | वह बम पंदले मी काम 
आया है । लेकिन कौन कह सकता है कि लड़ाई को उसने जल्दी. ख़त्म 
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नहों किया, या कि उसका प्रयोग तब नहीं हुआ जब कि अमरीका को 
अपने बचाव का दसरा उपाय सूककना बन्द हो गया था ! $ 

यह सरूठ हैँ कि काई पहले सारता ड | दर का इसे वचता ओर 
बचाता है। सदा पहले अपने को चाहा जाता है, दूसरा हमेशा दूसरे नम्बर 
पर ऋआांता है] बाना दहानया | ऐसा के न नई र् जो मारने के लिए जीता 
हो | हर कोइ झपने जीने की राह मे द्‌ 7. मारता है | 

हुनिया में सब हिंसा बचाव की हिंसा है| आक्रमण की दिंसा में गहरे 
जाकर देखें तो पता चलेगा कि वहां भो अयनापन ही मुख्य है, दूसरे को 
सताना मुख्य नहीं है। स्वत्वमाव की रा या प्रतिष्ठा की कल्पना में से ही 
पर-हत्या की, यानी आकऋमण की, तेयारी आतो है | 

इसलिए प्रश्न यद है ही नहीं कि मारना अच्छा है या बुरा ? कोई नहीं 
ह जो मारने को अच्छा कहता हो | इस रूप में हिंता-अर्दिता के' प्रश्न को 
क्लेना दी गलत है | 

अथात्‌ , प्रश्न यह है किशन 
क्या अच्छा हां सकता ह्दे 

इसके उत्तर भी दुविधा को शुज्लायश नही है। अपने जीने के 
लिए नी मारना अच्छा? तो नहीं कहा जा समता] 
तंत्र क्या वह आवश्यक दे १ उपयोगी है ? 
बाहर की ओर से उसकी आवश्यकता ओर उपयोगिता कभी सिद्ध 
हुई है | हत्या सु कना बदला पूरा नहीं- हुआ हे आर युद्ध सब युद्ध 


; 


३ लिए 
| 


ने के लिए. भी दूसरे की मारना 


4। 
»॥|१ 


दा 


की मनिरथकता को ही लाजित करने वालें बने 

ऊर भी आवश्यक है| कारण, दिसा बिना जोवन चलता जो नहीं 
हू। सांस लेने तक में घात है| यानी, वह आवश्यकता असमर्थता की 
है, अश्दा की है। दूसरे शब्दों में, कमजोर ही हिंसक होता है | 

इसमें से ठिद्धान्त निकला कि हिंसा सह्य है, अहिता साथ्य | हिंसा 
कितनी भी अनिवार्य हो, नियम सदा आए | अदिता ही प्रवल है, दिसा 


[तदद त्तता 
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नीति का आरम्म मनुष्य जाति से पहले नहीं है। इससे जंगल का कानुन 
हिंसाश्ञ्रीर समाज का नियम -अ्रहिंसा है। 

अमुक हद से आगे अ्रदिसा अशक्य बनती ओर हिंसा श्रपरिह्ाय रहती 
हो तो यह एक वात है | विकास-क्रम में यह स्थिति तो सदा ही रहने वाली 
है | पर तत्य-दर्शन से दिंसा का समर्थन निकाल कर बाकायदा उसकी 
तैयारी में लग जाना बिल्कुल दूमरी बात है। 

यह दूसरे प्रकार की तीर-तैयारी के साथ की जाने वाली हिंसा मान- 
बता के लिए लज्जा को चीज होनी चाहिए | पर व उलगे गौरव की 
बात वनी हुईं है--यह हमारी थ्राज की मानव सम्यता की विडम्बना है । 
हमारे ज्ञान-विज्ञान ओर संस्कृति-सम्यता पर यह तीखा प्रश्न है । दमारी 
सारी विचार-पद्धति की ही यह एक आलोचना है । 

यह कारा वहम है कि मारने से जीने के मान में कुछ लाभ हो सकता 
है | आंखों से, अनुमान से या कल्पना से दीखने वाला ऐसा लाभ मिथ्या 
दर्शन और प्रमत्त दृष्टि की सृष्टि है | वह निरी मरीचिका है | निश्चय ही 
बह प्रतीत होने वाला लाम ग्रतीति से बाहर पड़कर कोरा शूत्य निकल थाने 
वाला है। 

अब एक उससे विलकुल उलटी जीवन-नीति है | वह श्रहिंसा की 
है | उसमें अपने बचाव की वात सोच ने की ज़गह दी नहीं है| उसमें श्रपने 
को देने की तत्परता है | उसे आत्मिक कहो, नेतिक कही, या कुछ कहो 
उसमें जीने के लिए मारने के धोखे को जगह नहीं है | उसमें असत्‌ के 
सामने डट कर स्वयं मर तक जाने की तैयारी की बात है | निश्चय इसमें 
गहरी निर्मयता ओर ऊचे पराक्रम की आवश्यकता है। स्पष्ट ही इस 
नीति में अधिक सम्मावना है | भविष्य नहीं खड़ा हो सकता उस पर जो 
मूल में तृष्णा्त ओर परिणाम में व्यर्थ है | मजबूती के साथ उस भविष्य की 
बुनियाद को बांधना होगा उस अ्रहिंसक नीति पर कि. जिसकी जड़ श्रद्धा 
में. है ओर परिणाम जिसका श्रमोध ओर चिरन्तन है। 
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इसके मुक़ावले दूसरी तरफ आधी से ज्यादा दुनिया में धन का 
दिवाला है श्रोर नाज का अकाल है | मुल्क हैं जो साहकार हैं और 
अनाज से भरे-पूरे हं। पर यही मौक़ा क्‍या व्यवसाय के लिए भी अचूक 
नहा है :--बह व्यवसाय जो सहायता को धर्म समझता है, साथ ही सोदे 
को अधम नहीं समझता ! 


दुनिया की ओर देश की ऐसी हालत की कुलस के बीचों-बीच गाँधी 
जी बैठे हैं। अहिंसा उनका धर्म है, दर्शन है, नीति है, सब कुछ है 
लेकिन यह अहिंसा उस दुनिया के लिए है, जो हिंसा से काम लेती आई 
है। जिसका ईमान अब भी हिंसा में है, जो धर्म और कर्तव्य की राह 
से हिंसा में पहुँचती है, जो बहादुरी और पराक्रम उसी में देखती » जो 
समभती है कि अहिंसा सिर्फ जीवन की चुनीती से बचना और भागना है| 
स्थिति इतनी विषम है कि अहिंसा कुछ वैसा ही दिकारत और मजाक का 
शब्द वन गया है जैसे कभी “नात्सी? और “फासिस्ट” शब्द बन गये ये ! 

वह सब ठीक, लेकिन गाँधी तो गाँधी ही हैं | इतना ही नहीं कि वह 
डिग्ेंगे नहीं, डिगे नहीं हैं; बल्कि यह भी कि किन्हीं भी परिस्थितियों में 
वह अपने को अनुपयुक्त न होने देंगे, न कभी हारेंगे। | 

आज परीक्षा है। उससे जैसे सारी राजनीति को आगे राह मिलेगी | 
कसौटी पर मानो यह प्रश्न है कि हकूमत को क्या यह अधिकार है कि वह 
जनता पर अपन मन का या मत का सांचा डाले ? या कि राज्य का धर्म 
है कि जनता को अपने विविध मत, जाति, विधि और वर्ग के भेद के साथ 
ज्यो-का-त्यों स्वीकार करे ? शासन प्रजानुसारी होगा कि राज्यानुकूल ? यह 
अरने भविष्य के लिए ञअ्त्यन्त गम्भीर है। उसको इस रूप में रखा जा 
सकता है कि क्‍या राज्य (स्टेट) या सत्ता के ऊपर कुछ अंकुश है, या नहीं है ? 
है, तो क्या वह अंकुश स्वयं वह प्रजा ही नहीं है, जिसका प्रबंध और 
शासन का दायित्व वह राज्य लेता है ? पाकिस्तान ओर भारत के बीच 
शाध्ट्दनत का सिद्धांत जो कसौटी पर चढ़ा हुआ है उससे मानो आगे के 


निपट सानव गांधी श्र 


लिए हमें यह निर्णय भी प्राप्त हो जाबगा कि क्‍या कोई स्टेट ((१७०८०व- 
0) मतवादी हो सकती है ! साथ ही इस प्रश्न का भी निबटाय हो 
जायगा कि मत और विचार की एकता अ्निवायं ( ['ठावाक्णंता) ) 
होकर किसी राज्य के लिए क्‍या वेघ ओर जायज ठहराई जा सकती है ! 

आज तो मानो तंत्र के ओर जन के बीच लड़ाई है। तंत्र के लिए 
जन को रहना होगा ओर भोंका जायगा १ या जन के लिए तंत्र को बनना 
होगा, नहीं तो मिय्ना होगा ? इसका निपयारा होना है। 

गाँधी जी किसी सरकार के प्रतिनिधि नहीं हैं। वह तनिकक भी 
सरकारी नहीं हैं| फौज नहों, पुलिस नहीं--सत्ता का कोई चिन्ह नहीं। वह 
निरीह जन के प्रतिनिधि हैं, उसी के प्रतीक हैं। सच में तो इस या उस, 
कांग्रेसी या पाकिस्तानी, या हिन्दू या अंग्रेज़ी दक्रूमत की प्रतिष्ठा से उनको 
वास्ता नहीं है | वह तो सब सरकारों में, ओर ज़रूरत होने पर उन सरकारों 
के विरोध ओर प्रतिरोध में, जन की ओर श्रम की प्रतिष्ठा करना चाहते 
हैं| यह उनका काम शांति का समझा जाय या क्रांति का समझता 
जाय, एक क्ुण के लिए भी नहीं उकता हैे। ओर यह काम वह राम 
का काम समक्त कर करते हैं। ग्नी वह निरा राष्ट्रीय नहीं है, ऐहिक 
और सामगिक नहीं है; वल्कि मानवीय, आध्यात्मिक और चिरतन है| 
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आस्तिक के लिए अवतार के होने में विश्वास करना सहज है। वह 
मानता है कि यहाँ ईश्वर का चाहा होता है, इससे कतृ त्वय सब उद्ती 
का है। आादगी तो साधन भर है, मगवान्‌ के आदेश का पालन उसका 
काम है। उस अथ में हम सभी उसके भेजे यहाँ हैं। जो यहां अपने 
मन-बुद्धि-कर्म को पूरी तरह उसे सॉपकर स्वयं शून्य बने, उसके लिए 
अवतार से दूसरा क्या विशेषण आस्तिक के पास दो ! 
, .. गांधी ऐसे ही पुरुष थे। प्रतीक को भाषा में नहीं, विज्ञान की भाषा 
में उन्हें अबतार कहना होता है। उनकी साधना महान्‌ अथवा गुणव।न 
आदि बनने की नहीं थी। वह निगु ण, श्र्किचन ओर एकदम शूत्य दोने के 
प्रयत्न में रहे | इस कोशिश में अशुमर भी उन्होंने अपने को नहीं बचाया | 
साधना के इस रूप को ऐहिक बुद्धि से समझना असम्भत्र है। भक्ति ही 
उस मम की पा सकती है। ऐसी भीगी-भक्ति में अपने को लीन करने 
की सतत चेष्टा करने वाला पुरुष अनायास फिर केसे अन्तरोष्ट्रीय राजनीति 
में अनिवाय और अदग्य वन उठा, यह किसी भी ओर तरह समझ में 
नहीं आ सकता | गांधी उस बुद्धि के लिए सदा पहेली रहेंगे, जो जगत्‌ 
को जगदाधार के बिना समझती है। अन्यथा गांधी द्वत से चसत जगत्‌ 
के त्राण का एक समन्वित समाधान है ] 

गाँचीजी का काम ईश्वर का काम था। यानी आत्म-शुद्धि का 
काम था। जीते रहे तबतक उसमें एक बाघा थी, वह बाबा थी शरीर | 
शरीर रहते बह पूरी तरह शूत्य केसे बनते ! उनका - संदेश तब दंक 
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अधूरा था| कैसे जीना, यह तो वह बता सके; पर मरना केसे, यह 
भी तो उन्हें वताना था। जीने से मरने तक की पूरीजीवन-नीति 
का चित्र उन्हें इस दुनिया को दे जाना था। यह वाधा इस तीस 
जनवरी को उनसे दूर हो गई। उनका काम भी तब एक संपूर्णृता को 
आ गया | जीवन यज्ञ है ओर झूत्यु को भी यज्ञ के रूप में ही आना है | 
मृत्यु जीवन के अनुरूप ही एक वलिदान हो। तमाम जीवन ही बलि है । 
अध्य की भाँति वह पवित्र हो ओर कृतार्थ भाव से उसको होम दिया 
जाय, यही है सच्ची जीवन-पद्धति । गांधी-जीवन ओर गांधघी-मृत्यु उसी 
की सत्चत्र व्याख्या है। 
जीते वक्त अवसर था कि हिन्दुस्तान उन्हें अपना नेता कहे; देवदास 
पिता कहे ओर कुछ लोग अपने को उनके पास ओर दूसरे बहुतेरे अपने 
को उनसे दूर मानें, कुछु अपना उनपर अधिकार मा , दूसरे अपने को 
वंचित मानें, कुछ सोभाग्यशाली वनें कि वे गाँधीजी के नजदीक हुए, 
तो कुछ ओर खुद को मन्दभागी मानें कि वें गाँधीजी के पास तक न 
पहुँच पाए | इस तरह दूर-पास, अपने-पराये के दायरों से उनकी मुक्ति 
न थी। पर वह तो एक के होकर सबके बनना चाहते थे। दुनिया के 
न रह जाये इस कीमत पर उन्हें हिन्द का या हिन्दू का नहीं रहना था। 
विभेद में से अभेद उन्हें पा लेना था। लेकिन उस शअ्रभेद में जीनेवाले 
को विभेद घेरता ही था | इसका उपाय यही था कि अन्तिम वाधा देंह 
गिरे ओर शून्य में मिलकर वह एक ही साथ सबको समान भाव से सुलभ 
वन जाय। अरब हिन्दू, कांग्र सी या हिन्दुत्तानी इत्यादि कोई विशेषण 
उन्हें छू ओर पा नहीं सकता । किसी के गवे को उनका सहारा नहीं हो 
सकता, न किसी के लिए उनसे निराशा का बहाना । गांधी जी आज 
केवल प्रकाश और आदशं के रूप में सामने हैं ओर वह उन्हीं के हैं जो 
उन्हें अपने अन्दर लेने को तलर हे | 
इस अखणडता से अलग गांधी जी के महत्व को समकने की मेरी 
इच्छा नहीं है। कम में गांधी विविध हैं और चुद्धिभेद के लिए मौका 
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छोड़ते हैं| सत्य ही ईश्वर, प्राप्त रूप में वही अहिंसा--इस दो शब्द की 
परिभाषा वाली अ्रनन्य निष्ठा से श्रागे चलकर उनका अनंत लीला-मय 
जीवन हमको प्राप्त होता है। वह चमत्कृत कर देता है । उस जीवन का 
अनुकरण नहीं हो सकता। वह गाँधी के साथ इतना विशिष्ट हे कि 
इतिहास में किसी भी भाँति दोहराया नहीं जा सकता | लेकिन जो सब 
सामान्य है, सब काल और सब भूमि के लिए है, सबके लिए सहज ओर 
सुलभ है, वह है उनकी सत्यनिष्ठा शोर अदिंसक तत्परता | 


हर आदमी की अपनी परिस्थिति ओर अपनी भूमिका है। घमनिष्ठा 
का प्रयोग भी वहाँ जो होगा दूसरी किसी परिस्थिति अ्रथवा व्यक्ति के लिए 
उपयुक्त न ठहरेगा । इस तरह एकमेव ईश्वर-निष्ठा से इस ब्रह्माण्ड के 
अनन्तानन्त व्यापार चल सकते हैं ओर उन सबके विभिन्‍न स्वरों से एक 
ऐसे समवेत संगीत का स्वर मंकृत हो सकता है कि सूय-गरह-नक्षत्र-तारा 
मंडल सब मुग्धघ हो जाय | इसके विपरीत व्यक्ति की निजता से, उनको 
अपनी-अपनी स्वार्थ-भावना से, जगत्‌ का कर्म-चक्र चलता हो तब संघष 
ओर संघात का ताण्डवब मच उठे; हर दस-बीस साल बाद महासंहार को 
लीला अनिवार्य हो उठे; लोग डरते और डराते हुए जीयें ओर इस डर 
के तले अपने को दलों में जुटकर दूसरे का द्व ध और वैर पोसे--तो इसमें 
अआचरज क्‍या! 

गांधी को उसी मनोलोक का, सतयुग का या भागवद्भूमि का वासी 
कहना होगा जो कोलाहल में संगीत जगाता है, बुराई में से मलाई उप- 
जाता दे, जड़ को चेतन करता है ओर संघष में से सहयोग जुटाता है। ' 

तो क्‍या कभी सचमुच रामराज्य होगा! क्या ऐसा कभी होगा कि राजा 
वही हो जो सबका चाकर हो ओर प्रजा का दर आदमी अनुभव करे कि वह 
मालिक और राजा दास है ! कि औसत आदमी इतना स्वस्थ ओर समर्थ 
हो कि दूसरे के स्नेह में अपने को समाने की ही सोचे, उससे अपना 
स्वार्थ साधने की तनिक भी न सोचे ? कि, संक्षेप में, राजा ओर राज्य 
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हो ही नहों, सब शमी हों ओर स्नेही हों, ओर इस तरह से सब एक-दूसरे 
के प्र रक ओर ल्वावलम्त्री हों ? 

बह समय आयेगा कि नहीं आयेगा, पर गाँधी तो जैसे उसी में 
जिया | जेसे वह अपना काल ओर अपना लोक साथ लेकर धरती पर 
आया। स्वप्न ही उसने यथाथ किया । अपनी महापराक्रमशील - श्रद्धा से 
जिस यथार्थ को उसने छुआ, वही उसके स्वप्न की सत्यता ओर शोभा 
से उज्ज्वल और मोहक वन आया | | 


अणु-शक्ति का यह युग है। यानी पदार्थ में की गृढ़ शक्ति का 
हमने उद्घाटन कर लिया है । उस पदार्थ को इस अतिशयता से उत्पन्न 
करना हम सीख गये हैं कि उस अतिशयता के जोर से मनुष्य की सारी 
चिन्ता को हमने पदार्थ विषयक वना डाला है। विज्ञान ने हमें मशीन 
दी, मशीन ने अवकाश दिया, ओर अवकाश ने हमारी आकांच्ा ओर 
कल्पना को उत्तेजना दीं। परिणाम में शास्त्रों का शात्त्र बना राजनीति- 
शास्त्र, और देवों का देवाधिदेव स्टेट, ओर मनुष्य की सारी बुद्धि इस 
शास्त्र ओर इस नवीन देवता की अर्चा में कुछ गई | 

इस नवाविष्कार के नव प्रमत्त युग में, जब मनुष्य के पास बुद्धि खूब 
हो गई है, तव मालूम हुआ है कि ईश्वर नहीं रह गया है | श्रद्धा अंधी 
दी तो ह जो आत्तिक होती है । वह तत्त्व को खोलती नहीं, ढँकती है | 
ग्तः अपने मानव-गवं को हाथ में लेकर सब तहों को तक से एक-एक करके 
चीस्कर ओर छीलकर, हमें अन्दर के तत्त्व को पा लेना ओर प्रतिष्ठित कर 
देना है। ऐसे ही व्यवस्था आयेगी, प्रचुरता आयेगी ओर सुख आयेगा ! 

जब सम्यता इस दिशा में तरपण सदियों से चली आरा रही थी, तब 
गांधी एक बड़े प्रश्न चिन्ह की तरह आ प्रकृटओ । उस उरपथ चाल में 
गांधी के कारण एकाएक स्तब्धता आ गई ओर अब यद्यपि पेंरों की गति 


है और मानदता जँसे ठगी ओर ठिठकी-ती उधर चल रही है । 


मानवता को उठी तरफ लिए जा रही है, फिर भी मन में उसके खलबली 
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न्प पृचाद्य 


विश्व का राज-करण गड़-गड़ाता हुआ, यद्रपि लड़-खड़ाता हुआ, 


अभी तक शस्त्रीकरण और अर व्मों के निर्माण में से अपनी राह वूक 
रहा है। निश्चय शस्त्रास्त्र के मुँह में युद्ध है। लेकिन राज-नेताओं के और 
उनके राजकरण के अंतर में, जहाँ मानव-सामान्य का हृदय निवास 
करता है उस बहुसंख्य जनता में, गहरा संशय घर कर गया है | जान 
पड़ता है उस सभ्यता, यानी राजनीतिक सम्यता » की यह आखिरी चमक 
है ओर उसे अब सदा को बुक रहना है। एक नये युग का सूत्रपात 
होनेवाला है और गाँधी का बलिदान उसी का बीजारोपण है। उसका 
मत्य जीवन बदि समाप्त हुआ है तो इसीलिए कि मानवता के आगामी 
विकास में वह अश्रमर हो उठे । गाँधी से एक कांल का अबवसान ओर 
डूसरे कल्प का उदयारम्भ होता है | उसको कहें : सर्वोदय कल्प | 


मानव-व्यापार में अब तक एक असिद्धि देखने में आती थी । जैसे 

हे सूत्र हाथ न आता था, जो विभक्त मानव को संयुक्त कर दे। व्यक्ति के 
प्रकट कार्य-कलाप में और उसी की अव्यक्त आर्कांत्षा में विग्नह ओर विरोध 
ता था। हर व्यक्ति अपने अन्दर मानसिक इन्द्र लिए चलता था | 
"मूह रूप में वही विग्रह धन और जन का, शासक-शासित का, पूजी-श्रम 
'का, यानी दल, राष्ट्र अथवा श्रेणी-विग्रद का रूप लेता था | इस विग्रह-विरोध 
को खतम करने के लिए जो उत्कट और अनिवार्य प्रयत्न हुए, देखा गया 
कि वे इस या उस मत (यानी व्यक्ति) की अधिनायकता ([4७०]००7८वो, 
4.8, +)टांवाठप॑व] +0वाव्ापं37877) में निष्पन्न होते हैं | फिर 
एक का नाम कम्युनिज्म है ओर दूसरे का नाम फासिज्म या नाजीज्म, यह 
आधा की ही वात है। अन्तर्विरोधों को हठात्‌ बाहर से मिटाने के इन कृत्रिम 
प्रयत्नों से हालत सुधरी नहीं, समस्या और विपम दी हो आई, अ्भीष्ठ और दूर 
ही जाता दिखाई दिया | सहसा प्रतीत दाता था कि व्यक्ति जो व्यक्ति का शोपण 

करता है, ओर समृह-समूह का, सो सबका एक-सा भल्य चाहने और करने 
की नीति पर खड़ी की जानेवाली संस्था, यानी स्टेट, सब साधनों को कब्जे में 
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करके ओर विज्ञन के सब आविष्कारों की मदद से, सभी व्यक्तियों ओर 
वर्गों के ऊपर होकर, जरूर स्वयं धरती पर उतार ला सकेगी | पर बसा न 
हुआ ओर स्टेट स्वयं आदमी के रक्षुणु से अधिक आदमी का भक्षण 
कर निकली | 


हिलाव तो साफ़ और सीघा था |. पर परेणाम में उलभर्नें बढ़ 
आई । पहले विलासी ओर अहंकारी लोग थे ओर वे हाकिम वने हुए 
थे; सोचा कि व्यवस्था-बुद्धिवाले बोडिक जन हकूमत के मुह पर होंगे, 
तंत्र स्थापित स्वार्थों से पेदाहोने बाली दिक्‍कतें जायेंगी, सारे जीवन 
का राष्ट्रीयकरण होगा, ओर इस तरह समस्याएँ काफूर हो जायेंगी ! 

वह हिलाव सही उतरा नहीं है। जिन मशीनों को घड़ाघड़ मानव 
. के लिए. भोग्य और उपभोग्य सामग्री पेदा करना था, उन्हें अस्त्र-शत्त्र 
वनाने में लगना पड़ा, जान पहले वचे, तब तो ओर सामान बनाने की सोचे”! 
ऐसे जब भोग की प्रच॒स्ता सामने थी तभी अपनी रक्षा का सवाल घिर 
आया। उन्नति करते जाने में हम उससे दुगुनी जो दुश्मनी पंदा करते 
जाते हैं, उसका पता न रहता था। लेकिन ऐन वक्त पर वह चीज सामने 
आ गई | | 

परिणाम यह है कि धन जितना वढ़ा है, दीनता भी उतनी ही बढ़ी 
है | उन्नति उतनी ही हुई है जितना बैर और हथियार बढ़े हैं| निश्चय 
ही हम देन्य ओर बेर बदाने के लिए उघर नहीं चले थे | क्‍या पिछुली 
दो लड़ाइयाँ इसीलिए नहीं लड़ी गई थीं कि लड़ाई का अन्त होगा और 
रुख चन का रास्ता खुलेगा ? युद्ध में हजारों-लाखों का मारना ऐसा ही 
तो नहीं है, जँसा कताइखाने में जानवरों का ग जिवह करना। नहीं, 
उससे विशेषता है। लोग तव सिफ मारते नहीं हैं, वल्कि अपने लेखे 
पुण्य का काम करते है। मानो सिर कतंच्य की राह की बाधा को वे हृगाते हैं | 
दाना एक आदश मसहुत्‌ नावना क तह्दर हां युद्ध लड़ा जाता है | इस तर 
एक वड़ा लाहित्य ओर एक लम्बी परनरा वन गई है जो युद्ध की हिंसा 
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को चित्ताकर्पक बनाती | वहां मारने को वीरता ओर मारते हुए. मरने 
। झमरता कद्दा जाता है । ऐसे मह व्‌ गयव के भाव से लोग सामने वाले 
की दुश्मन कहकर एक-दसरे का ला काटने का काम करते रहते हैं | 

अल्र उस हिसाव में चूक हे। जरूर वहाँ कछ खंदम और छुल 
है, जहाँ एक-दसरे की उतता धर्म बन जाती है। वह छुल क 
कि म नआाता था| धार्मिक जन थे आर धमशास्त्र थे, पर वे तो 
सिद्धान्त की दुनिया के लिए थे | काम-काज की ओर मेरे-तेरे की दनिया 
मे वे वेकार साबित होते थे | सन्त इस त्तरह स्वतन्त्र था कि वन में 
वी ऊु्थिया में सन्‍त बना रहे और गस्त्रा का भी अवसर था कि स्वर्गिक 
'द़ान्ता की अरवाचीन व्याख्या से वे भ “| रहू। जेसे असल जगत्‌ 
उनसे अ्छ्ूता था और उसके अंलग नियम थे | 
४ वी ऐसे समय सिद्धान्त में से न दा, ठठ व्यवहार में से आर्विभत 
इतना | वह दरिस्टर था और मामले मुक्तरमे नियटाता था। उसकी 
व्यवहार को अनोखी सकजञ्ञता ही गतानुगतिता को चुनीती बनी। उसने 
त्रताया कि साधन नहीं है मिन्‍म साथ्य से ओर एकता लाने के लिए 
विग्रह की या उस्सा लाने के लिए हिंसा को राह नहीं चलना होगा ।- 
कल जो हम चाहते हैं, आज उसी के बीज हमें बोने होंगे। एक अनेक 
स अलग नहीं है, इसलिए समाज के उतार या पारवतन के लिए अपने 
उपार-परिवतन से शुरू करना होगा | दूसरा बढ़ी हे जो में हूँ, इसलिए 
अपना इज्जत के लिए दसरे की इ<> जत करनी होगी । अपने मत के लिए 
दूसरे के मत की रक्षा करनी दागी | परिवर्तन आयेगा तो वादर से 
नहा, सव के अन्दर से वह आयेगा | इसलिए असल परिवतन हृदय में 
7 हृदय का होना है| और वह किसी स॑ ख्या के, शत्त्र के या मत 
के बल से नहीं दगा, आत्मा के बल से होगा; यानी कष्ट -सहन 
आर ज्ञमा की शक्ति से होगा । 

तीते ये न३ नर्थी। श्राचीनता जितनी पवित्र ओर सन्दर थीं। 
सिद्धान्त के समान वे श्र व ता। लाकन गाँवी ने अपने रक्त से उ 
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अँगारे की तरह लाल वनाया । घड़कते दिल की तरह वे हरेक में जा बैठी । 
उनकी सचाई की साख सब के अन्दर से आप ही जग आईं। परिणाम 
यह कि सीधे-सादे हाड़-माँस के लोग गाँधी के स्पर्श से ऐसी ऊँचाई 
तक उठ आये कि पीछे स्वयं उनको ही विश्वास न होता था। एक 
समूचे देश ने गाँघी के जादू के नीचे शान्त रूकर एक जबरदस्त 
साम्राज्य को जीता ओर आज़ादी पाई। साबित हुआ कि आदमी में 
कितनी भी - दुर्बलता हो, वबररता भी हो, लेकिन गहराई में उसके 
देवत्व भी पड़ा हुआ हे | 

परम मूल्यों ओर भ्र्‌ व सिद्धान्तों का गाँधी के हाथों यह जीवित पुर- 
स्कार, ओर संघर्ष की राजनीति में धर्म की नीति का यह सफल प्रयोग, 
बीसवीं सदी की दुनिया के लिए अनोखा है। उसने एक वार उस खाई 
को पाठ दिया जो घमं ओर कम को अलग रखे हुए. थी। व्यवहार ही 
ग्रध्यात्म का क्षेत्र वना ओर राजनीतिक शास्त्र में राम-राज्य के आदर्श 
की प्रतिष्ठा हुई। भारत-जैसे महादेश की सक्रिय राष्ट्रनित को चलाते 
हुए भी उन्होंने रामराज्य की टेक रखी । रामराज्य, राजशाही या लोकशाही 
आदि कुछ भी नहीं है | वह तन्त्र वद्ध नहीं है | उस राज्य के अ्रर्थ को यहाँ 
तक खींचा जा सकता है कि वह राज्य-जेसा रहे ही नहीं । 

इस तरह गाँधी राज-कारण को चलते हुए भी संगठित और 
केन्द्रित सत्ता, यानी स्टेट, को विकेन्द्रित भी कस्ते गये। सत्ता की 
अपेक्षा व्यक्ति को उन्होंने अधिक ही महत्व दिया और कहा कि हुकमत 
की सफलता इसमें है कि वह रहे ही नहीं। उस जीवन-ऋम को उन्होंने 
घटित करके बताया, जहाँ आत्यन्तिक व्यवस्था रहती है, फिर भी अलग 
से कोई व्यवस्थापक आवश्यक नहीं होता | आदर्श समाज स्वयं अपने 
भीतर से नियमित होगा, वाहरी नियामक उसके लिये अनावश्यक 
हो रहेगा। 


हु 


गाँधी जी*संक्षेप में उस जीवन-नीति के मूत॑ उदाहरण हैं, जिस पर 
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व्यक्ति श्रोर समाज का आगामी निर्माण होगा | उस नीति के क॒छु ये 
सूत्र बन सकते हे ; | 

(१ ) आवश्यक दे कि व्यक्ति का वाह्यमकम उसके अन्त/करणु से 
ट्ट्य हुआ न दे | प्र रणा उत्तरोत्तर व्यक्ति को अयने अन्तर्तम से प्राप्त 
करनी चाहिए | व्यक्ति के श्रन्तरतम में ईश्वर का निवास है। इसलिए 
जो वहाँ से अबना आदेश और नियम प्राप्त करता है वह सतत कर्मी 
होकर सबथा निलिप्त बनता है आर इस तरह उसका स्वल्य-कर्म अतुल 
फल देता है | 
(२ ) इन्द्रियों को बुद्धि में, बुद्धि को मन में, मन को आत्मा में युक्त 
करके जो विराजता है, वह जगत्‌ को प्राप्त करता है | ' 

(३ ) सत्य ही एक है, इसलिए अपने से शेष के प्रति व्यक्ति 
का सम्बन्ध अ्रहिंता का ही हो सकता है। ऐसे ही सत्य का सात्चात्तार 
सम्भव है | । 

(४ ) तत्यर अर्दिसा यानी सक्रिय सेवा बिना सिद्ध नहीं। भक्ति 
उसी सकमक रूप में उपलब्धि बनती है | । 

(४ ) मनुष्य जेसे भोजन बिना नहीं जी सकता, वेंसे ही श्रम 
बिना उसे जीने का हक नहीं आता। श्रम से बह भोजन-बसन ले | 
यह श्रम सेवामय ओर यज्ञार्थ ही हो सकता. हे। ऐसा न करके जो 
लेता है, वद चोरी करता है । | 


( ६ ) मानव-सम्बन्ध श्रढिंसा पर बनेंगे तो उनके बीच श्रम का 
आर श्रम के फल का आदान-प्रदान जहाँ तक हो सीचा और सलमभ-: 
होगा । उपज और खपत के बीच विनिमय के माध्यम के तोर पर श्रेणी. 
को आर सिक्‍के को आने की कम-से-कम आवश्यकता दोनी चाहिए । 

(७ ) समाज की रीढ है उल्ादक श्रमिक | पदांथ का सच्चा: 


के] लाई 


मालिक भी वही है | शेव उत्तके बाद आते है। इस तरह व्यवस्थापक- 


संयुक्त मानव ह द्ड्रे 


ओर हाकिम वोक हैं, जिनको शने:-शनः हटना ओर स्वयं श्रमिक 
बनना हे। 

(८) प्रकट हिंसा अन्दर के दूं ५ ओर वैर आदि का परिणाम है । 
व्यक्तियों, श्रेणियों और समूहों में विग्रह और प्रतिस्पर्धा का सम्बन्ध 
आन्त है। उस आधार पर प्राप्त किया गया कोई परिवर्तन शुभ ओर 
स्थायी नहीं हो सकता | । 

(६ ) अनीति ओर अधर्म से युद्ध ठानना ही जीवन की प्रगति है | 
अनीति से नेतिक होकर ओर अधम से धार्मिक होकर ही सामना किया. 
जा सकता। उसका उपाय है, आपसी , विचार-विनिमय, कष्ट-सहन 
ओर फिर आवश्यक होने पर असहयोग ओर सत्याग्रह | 

( १० ) दूसरे को कष्ट देकर उसे बदला नहीं जा सकता। कष्ट 
सह कर ही उसमें हृदय परिवतन लाया जा सकता है। क्‍योंकि अन्त में. 
वह मुझसे भिन्‍न नहीं है, इससे मेरी सच्ची व्यथा उसे छुए बिना न 
रहेगी । फिर भी वह काम राम का है ओर अपनी व्यथा में से में अपनी 
शांन्त पाता हूँ, यही मेरे निकट उपलब्धि है। उपवास इसी आत्मयीड़न 
की धर्म-नीति का एक रूप है। 

(११) भाषा, भूगोल, रीतिं-नीति, आचार-व्यवह्रर आदि से 
हमारे बीच अन्तर पड़े हुए है, उनको मान देकर भी हमें अविचलित 
श्रद्धा रखनी चाहिए. कि सत्र हम एक ही कटठम्ब के हैं ओर सब अपनी 
अपनी भाषा ओर धर्मों के दवा एक ही भगवान्‌ को पूजते हैं। जीना- 
मरना भगवान्‌ की इच्छा से होता है; इससे मृत्यु को हिसाव में लाकर 
सीधे से ठेड़े हम नहीं जा सकते। मृत्यु तो मित्र बनकर आती है ओर 
उसे- हँसते हुए भेंटना है । 

( १२ ) भंमटें ज्यादातर नासमक्की से होती हैं। इससे धीरज 
आर दूसरे में विश्वास नहीं खोना है | विश्वास रखने से व्यक्ति विश्वस- 
नीय बनता है। ओर ऐसे कोई ठगाया मी जाय तो हानि नहीं है। 
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संयुक्त व्यक्तित्व का साधन-सूत्र सदियों से खोजा जा रहा है। भारत 
में जिसे योग-साथना कहें, वह यही व्यक्तित्व का एकीकरण है | मानस- 
शास्त्री आमास पाते रहे हूँ कि व्यक्तित्व अगर अपने में पूरी तरह गठ 
जाय तो उसमें से कितनी न विराट शक्ति प्रस्कुटित होनी चाहिए। अणु 
के अन्तर्भदन से जो शक्ति आज प्राप्त कर ली गई है, वेज्ञानिकों को 
कई पीढ़ियों से उसका श्रनुमान था | विभक्त अण ( 5]0)# :४[077 2 
की संयुक्त-मानव की तुलना में बिसात ही क्या है १ मेरा मानना है कि 
स सम्पूर्ण एकीकरण (7/607वा०7 ) का व्योरेवार विज्ञान 
'शोधक को गाँधीजी के जीवन-प्रयोग से प्राप्त हो जायगा | उनकी वाणी 
ओर लेखनी में उसकी टीका भी पूरी मिल जाती है। सत्य का यह समग्र 
ओर वैज्ञानिक प्रयोग एक ऐसा चमत्कारपूर्ण आविष्कार है कि उसके 
ग्रकाश ओर परिणाम में सहखाव्दियों तक अनेकानेक शास्त्र, साहित्य, 
आर संयोजनाओं को स्वरूप मिला करेगा और मानव मानवोत्तम बनने 
की राह पाता रहेगा । 


गाँधी जी का अखंड योग 


गाँधी जी के बारे में बहुत लिखा गया है । उनका काम हर तस्फ़ 
फैला हैं, और उसके अनगिनती पहलू हैं। उनके दान को शब्दों में 
बाँधना ऐतिहासिक के लिये आसान नहीं होगा | कोई क्षेत्र नहीं जिसमें 
उनका असर समाया न हो। उनका प्रकाश दूर तक ओर हर कोने में 
पहुँचा है। उनकी छाप समय पर गहरी है ओर हिन्दुस्तान के तो इस 
चोथाई सदी का इतिहास उन्हीं की साँस से बना है । 
लेकिन उनके बाहरी काम ओर असर के जरिये गांधी जी की अस- 
लियत तक पहुँचने में कठिनाई भी हो सकती है । धूप में सूरज को देखने 
से श्राँखों में चकाचोध समा जाती है। तव सूरज ठीक-ठीक नज़र 
नहीं आता । उत्ती की रोशनी की ऋलम्लाहट हमें उससे परे रखती है| 
इसलिए अक्सर लोग, धूप पाकर जिनका सूरज से मनोरथ समाप्त नहीं 
होता ओर जो उससे आगे भी सूरत की सचाई पाना चाहते हैं, उपाय 
करते हैं जिससे सूरत ओर उनके वीच की धूप उन्हें आँखों न लगे। 
ऐसे ही मुक्छे प्रतीत होता हैं कि गांधी जी की असलियत को पाने के 
लिए उज्ञागर राजनीति में से न देखना, या उससे असंलग्न होकर 
. देखना, ज़्यादा ठीक होगा | उनके आन्दोलनों ग्रथवा उनकी संस्थाओं 
में से उन्हें देखना धुएँ में ते आग या कलेवर में से आत्मा को देखने के 
समान हो सकता है | 
हमारी भाषा स्वार्थ की है। भाषा का प्रयोग है कि अमुक ने हमें 
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प्रकाश का दान दिया | कृतश्ञता से यह कहना ठीक ही है | पर सत्य में 
हम जानते हँ कि प्रकाश जो देता कहा जाता है, खुद में तो वह जलता 
ही है| प्रकाश को वह नहीं जानता, जलने को द्वी जानता है। प्रकाश 
इस स्वयं जलने का ऐसा पग्रतिफल है कि जिसमें अपने आप में कोई 
अभीष्टता नहीं है, केवल एक अनिवारय॑ता है | 


गाँधी जी के जमाने में रहकर हमारे लिए सम्पव नहीं है कि हम 
उनके प्रति कृतज्ञता की भाषा से बच सकें | उन्होंने हमको हमारी मनु- 
ध्यता की सुधि दी है | हमारी आँखें खोली हैँ | उस हिन्दुस्तान में हम 
रहते हैं जिसकी रणों में उन्हीं के जगाये प्राण दौड़ रहें है| इससे अभि- 
नन्‍्दन ओर अनुगमन द्वारा हम गांबी को प्राप्त कर प्रसन्न होते हैं | 


लेकिन अगर हम कृतज्ञता के भाव से ऊपर जा सके ओर गांधी जी 
की महिमा में न रहकर उनकी सत्यता में उतर सके तो हमें स्तव्य रह 
जाना होगा | तब शायद भय से हमारा मन रुक जायगा। निता' मान: 
कर उनके प्रति जय-जयकार का गुज्ञार तब हमसे कदाचित न फूटेगा । 
बल्कि हमारा हृदय एक गम्भीर अनुकम्पा ओर अज्ञात भीपिका से भर 
आयेगा | हमारी आँखें तब भीग आयेंगी ओर लगेगा कि हमारी नीचे 
की धरती शूत्य हो गई है ओर एक अतल में हम खोये जा रहे हें | 

गाँधी जी का बाहरी रूप मोहक है| लेकिन उनकी भीतर की यथा- 
थंता थरा देने वाली ही सकती है। वहाँ एक ऐसा मह्य शून्य हे कि 
जिसकी थाह नहीं ओर विरले को उसमें राँकने की हिम्मत हो 
सकती है । 

व्यक्ति जो करता हैँ वह उसी का रूप है जो वह है | होना ही 
करना है| कर्म का मूल भाव में है। इससे उसकी पहिचान भी वहीं 
है। यानी आदमी के महत्व की परख इसमें नहीं दे कि वह क्‍या करता 
है, वल्कि वह तो इसमें है कि वह क्‍या है । 
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इसी भाँति गांधी जी की यथार्थता राजनीति में नहीं धर्म 
में देखनी होगी । राजनीति करम-गत है, घर्म भाव-रूप | 
इससे धर्म-प्राण होकर ही राजनीति सत्य है अन्यथा वह मिथ्या है । 
धर्म से विहीन कर्म वन्धन की सृष्टि करता है। बेसे कम के मूल में 
अकम! नहीं रहता, अहंकार रहता है। गांधी जी का कम स्वभाव-सहज 
है। यहां तक कि उसका कतु त्व भी यांघी जी पर नहीं है । बड़े-से 
वड़ा काम इसीसे उनकी नींद को अग्का नहीं पाता है। 
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इस प्रकार गांधी जी का कर्म गांधी जी का साप नहीं है। इस 
जगह वह सब देशों और इतिहातों के राजपुरुषों से अलग हैं | राजकीय 
सहापुरुपों का कम विराद किन्तु व्यक्तित्व स्वल्प होता है। मानो उस 
कम की विराव्ता के पीछे मन-प्राण की क्षुद्रता छिपी रूती है | किया 
जानेवाला काम देश-देशान्तर-ब्यापी, किन्तु करनेवाला मन अहम्‌- 
[मित होता है। धार्मिक पुरुषों की वात इससे न्यारी है। कम ऐसे 
व्यज्कति के पास शूल्यव॒त्‌ है ओर भाव पर उसके कोई निजता की सीमा 
नहां रह जाता। इसस एस व्याक्त का सल्प कं कालान्तर म॑ वृहत्‌ फल 
उत्न्‍न कृरनदाहा दा जाया करता ६ | 

गाँधी जी की अधिकांश प्रसिद्ध कमं्य पुरुषों से इस जगह 
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उ्रथकता है। छोटे काम या बड़े काम जेती उंज्ञा उनके पास नहीं है । 
काम दोई नी छोट नहीं है, इसतीसे न कोई बड़ा है। असल में आन्त- 
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दाहरी काम जैसी बंत्त ही उनके नहीं है। यह 
>> ८ दबाहरा [सम जता दृर हा उनक पास न्‌दा हु | & 
उनका एदरायता उतार के कानक पुद्धा स॑ उन्हूं अलग करके दइातशतस 


 च 


के आप्त आर नुच्छ एव्पों की पंक्ति में रख देती है । 
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उनका 


हारा । दुद्दया दूह यरुज्दाला द एज्तन दि उनका दरुसु-कुरु जलता 
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अचूक ओर हर दिन प्रात:-सन्ध्या प्रार्थना के रूप में उस व्यक्ति में से 
उच्छुवसित होनेवाली वेदना क्या है ? वह राम-नाम की रटन प्रकृत में 
क्या है जो इधर पेंतीस वर्षों से दिन-रात के किसी पल उनमें नहीं थम 
पाई ! मेरा आग्रह है कि इसी अज्ञात श्र अज्ञेय महारहस्य में गाँधी 
जी के व्यक्तित्व की सचाई निहित है । 


राज-कर्म में तो वह विरोधाभास के पुञ्ञ हैं। जगत के प्रति असंख्य 
उनके पहलू हैं। उस ओर से वह एक पहेली हैं, प्रश्न हे, अचरज हें । 
वहाँ वह एक ऐसी विचित्रता हैं, जिसे एक-सी उपयुक्तता के साथ विद्धिप्त 
आओर अलोकिक कहा जा सकता है। बुरे-से-बुरे ओर अच्छे-से-अच्छे 
विशेषण को उनसे लीठना नहीं होता, सब॑ विशेषण उन पर ठहर 
सकते हँ--वह एक ऐसी विशिष्टता है | किसी के निकट बह धूत॑ तो 
दूसरे के निकट वे महात्मा हैं। पर वह निर्विशिष्ट क्या है जहाँ सब 
विशेषण छूट रहते हैं श्रौर निपण निजता ही उनकी बच रहती है ? 
मेरी प्रतीति है कि उनके व्यक्तित्व की सत्यता वहाँ नहीं जहाँ नाना- 
विधि कर्म में वह विभक्त हैं | बल्कि उस जगह है जहाँ वह अपनी निष्ठा 
में संयुक्त ओर अखणड हैं। राजनीति में गाँधी जी समय की भाँति 
चंचल ओर प्रवाही हैं | बहुत उनके रूप हैं और अपने ही वाक्यों से 
वह बंघे हुए नहीं हैं| वहाँ वह माया के समान रपटीले पर कहीं 
अवश्य वह अविचल ओर श्र्‌व हैं, ओर वहीं उनके व्यक्तित्व के तिलिस्म 
की कजी भी है। 
में ओर राजकरण प्रकटतः दो हैं। एक है नित्य सिद्धान्त, दूसरा 
है सामयिक व्यवहार | एक की परिभाषा काल से अछूती है, दूसरे की 
की भाषा पल-पल बदलती हुई काल-गति से बनती है। पहले धर्म की 
राह पर सन्त सुनसान की ओर गया है, ओर दूसरे की सिद्धि में सरदार 
को घमासान में बढ़ना हुआ है | सन्‍त ओर सरदार के आदर्शों में विरोध 
रहा है । एक का सत्य दूसरे के लिए मिथ्या दो रहा है। घर्म-विश्वासी 
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ने जगत्‌ को माया कहकर उसपर आँख मूँदी है ओर तलवार के 
अम्यासी ने ईश्वर की ओर पीठ देकर जगत्‌ को बस में किया है । 


इन दो राहों के राहियों को समभने में हमे दिक्कत नहीं होती । 
उन दोनों का ह्त जेसे दोनों को स्पष्ट करता है। पर गाँधी जी के 
व्यक्तित्व में इतना निपट अद्वेत है, ब्रह्म ओर जगत में इतना ऐक्य है, 
कि द्वोत से प्रकाश पानेवाली बुद्धि गांधी के आकलन में असमर्थ हो 
रहेगी। भ्रद्धा-संयुक्त चुद्धि, जो अज्ञेय को ज्ञोभ में इन्कार नहीं कृतार्थता 
में स्वीकार करती है, ऐसी बुद्धि के योग से ही गांधी की समन्वित सत्यता 
को हृदयंगस किया जा सकेगा | 


गाँधी जी को कम के क्षेत्र में ही सम्भवतः सबसे अधिक अनुयायी 
मिले हैं | धर्माचायों की पंक्ति में गाँधी नहीं हैं | निस्संदेह कर्म से निवृत्ति 
को उनसे प्रतिष्ठा नहीं प्राप्त होती | इस कारण नहीं कि धर्म से अधिक 
कम पर उनका जोर है, वल्कि इसलिए कि धर्म की साधना उनके निकट 
कम-हीनता में नहीं सतत्‌ कम-मयता में ही है । 


आध्यात्मिक अकर्म की सिद्धि उनके लिए लोकिक सेवा कर्म में ही 
है | इससे वह लोक (कम) प्रवत्तक से अलग कोई घम-प्रवत्त क नहीं 
हैं। पर सामान्य अर्थ में लोक नेता भी वह नहीं हैं| लोक-कर्मी उनसे 
परेशान ही अधिक हैं| उद्योगीकरण का उनसे विरोध ही हुआ है, और 
शक्ति-स्फीत कम के उफान को उन्होंने सदा ठंडे छींटे दिये हैं | स्पष्ट है 
कि लोक-कर्म के माध्यम से उनके जीवन के अ्विकल सत्य को प्राप्त 
करने में नूल हो सकती है। 


मेरे मत से उनकी साधना अखंड योग की है। स्वार्थोपयोगी से 
अधिक सत्यशोधी दृष्टि से यदि देखेंगे तो उनके राजनेतत्व के पार उनके 
आत्मयोग-साधन पर ही हमारी निगाह ठहरेंगी। उनका योग शास्त्रीय 


के को 


नहीं, ताह॒जिक है, ऐकान्तिक नहीं, अखएड है। जीवन के परिपूर्ण ऐक्य 
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का वह प्रतीक है | उनकी साधना में जगत्‌ ओर ब्रह्म का अन्तिम इन्द्र 
भी लय को प्राप्त होता है | 

उस योग का सार है कि अपने में अ्रखंड ओर युक्त बनो। मन, 
वचन ओर कर्म में अन्तर न रहने दो । विचार, उच्चार ओर आचार 
एक ओर अभिन्‍न होवें। इस अ्रभ्यास में उत्तरोत्तर मनुष्य-मात्र प्राणि- 
मात्र के साथ एकता की साथना होगी | इसी में उत्त परमात्मा के साथ 
योग का लाभ होगा जो सब में व्याप्त है | इसी में से व्यक्ति, देश ओर 
जगत्‌ की मुक्ति सिद्ध होगी। इसमें कर्म हस्व नहीं होगा, उस पर से 
व्यक्ति की निजता की सीमा उठ जायगी। तब स्थूल-कर्म पूजा के समान 
पवित्र ओर व्यक्ति-कर्म प्रकृत (परमात्म) कर्म के समान मुक्त, गंभीर ओर 
विराट होता जायगा | 


के. हर 

गावा-नात 
कहा गया कि गांधीवाद पर कुछ लिखकर दू | मेरे लेखे गांधीवा 
शब्द रिध्या है। जहाँ वाद है वहाँ विवाद अवश्य है। वाद का लक्षुस 
है कि वह प्रतिदाद को विवाद द्वार खंडित करे ओर इस तरह अपने क॑ 
प्रचलित करे। गांधी के जीवन में विवाद एकदम नहीं है। इसलिए गाँध॑ 

को दाद द्वार अहण करना सफल नहीं होगा। 
गाधा ने काइ सूजदजद नन्‍्तृव्य अचारत नहां किया है | वंदा रखाबर 
मसन्तव्य बाद होता है। गांधी अपने जीवन को उत्व के प्रयोग के रूप + 
देखते हूँ | उत्य के तचाक्ाक्कार क उसमे चेषशा है | सत्य पा नह लिया गय 
है, उतके दशन का निरन्तर प्रयात है | उनका जीवन परीक्षण है। परीक्त 
फल आंकने का काम इतिहात का होगा, जबकि उनका जीवन जिया ज॑ 





कि 


चका दागा | उठत्त पहले उस जीवन-फल को तोलने के लिए वाट कह 
है, रखने के लिए अन्तर (72875 3८77७) कहां है ! 


जो ठद्धान्त गाथा के जंबन द्वारा चरेताथं और परिपुष्ठ हो रहा 
दह केदल वोदिक नहीं दे । इसलिए वह केवल चुड्धिग्राह्म भी नहीं है | 


47[43 
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सकते हैं। आध्यात्मिक, यानी घामिक | व्यक्तित्व क्ष और जीवन का कोई 


शा न ला 
प्श्ल्ल उसद्ध द्चां श्न्क्ज न पु ता क्या इ्यानक्त्गत हर जाप्फ् क्या 
"रेल उतसत् चचा नहां रह चकता। क्या ब्याक्तगत, क्या सामाजिक माजिक क्य 


राजन न न्यू क्त्त्रा प्न्य् छा | 
पाननतेक, अथ्या अ्रन्य छुत्रा न वह एक ता व्यापक है |] वह चिन्मय 
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न 
६, वादगत वह नद्गां ह | 
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गांधी के जीवन की समूची विविधता भीतर संकल्प ओर विश्वास की 
निपट एकता पर क्रायम हे | जो चिन्मय तत्व उनके जीवन से व्यक्त होता 
है उसमें खंड नहीं हैं| वह सहज ओर स्वभाव-रूप है | उसमें प्रतिभा की 
आ्राभा नहीं है, क्योंकि प्रतिभा दन्द्रज होती है । उस निगु णु अद्व त तत्त्व 
के प्रकाश में देख सकें तो उस जीवन का विस्मयकारी वेचित्र्य दिन की 
घृष-जैसा धीला ओर साफ़ हो ग्रायगा । अन्यथा गांधी एक पहेली है जो 
कभी खुल नहीं सकती | कुजी उसकी एक ओर एक ही है| वहाँ दो-पन 
नहीं है। वहाँ सब दो एक 

“सवधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरण ब्रज |” समूचे और बहुतेरे 
मतवादों के वीच में रहकर, सबको मानकर किन्तु किसी में न फेंसकर, 
गांधी ने सत्य की शरण को गद् लिया | सत्य ही ईश्वर ओर ईश्वर ही 
सत्य | इसके अतिरिक्त उनके निकट ईश्वर की भी कोई और भाषा नहों है 
न सत्य की ही कोई ओर परिभाषा है | इस दृष्टि से गांधी की आस्था का 
आधार अविश्वासी को एकदम अगम है। पर वह आस्था अद्टट, अजेय 
ओर श्रचूक इसी कारण है। देखा जाय तो बह अ्रति सुगम भी इसी 
कारण है। 

कहाँ से गांधी को कर्म की प्रेरणा प्राप्त होती है, इसका बिना अनुमान 
किये उस कर्म का. अंगीकार कठिन होगा । खोत को जान लेने पर मानों 

बह कम सहज उपलब्ध हो जायगा। गांधी की पेरणा शत-प्रति-शत आस्ति- 

में से आती है । वह सबंधा अपने को ईश्वर के द्वाथ में छोड़े हुए. 
| ऐसा करके अनायास वह भाग्य-पुरष (वा ॑ 726आांपए) 
हो गये ह। जो वहं चाहते है होता है--क्योंकि जो होनेवाला है उसके 
अतिरिक्त चाह उनमें नहीं है । 

बीड्ििक रूप से ग्रहण की जानेवाली उनकी जीवन-नीति, उनकी 
समाज-नीति, उनकी राजनीति इस आस्तिकता के आधार को तोड़कर 
समभने की कोशिश करने से समझ में नहीं आरा सकती | इस भाँति वह 
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एकदम विरोधाभास से भरी, वक्रताओं से वक्र ओर प्रप॑चों से क्लिष्ट- 
मालूम होगी । जेसे मानों उसमें कोई रीढ़ ही नहीं है। वह नीति मानो 
अवसरवादी ((200०07पणां४) की नीति है। मानों वह घाधपन है। 
पर मुझे तो ऐसा मालूम होता है कि यह घाघपन, यह कार्यकोशल, अना- 
यास ही यदि उन्हें सिद्ध हो पाया है तो इसी कारण कि उन्होंने अपने 
जीवन के समूचे जोर से एक और अकेले लक्ष्य को पकड़ लिया है। ओर 

वह लक्ष्य क्योंकि एकदम निगु ण॒, निराकार, अशेय ओर अनन्त है; इससे 
वह किसी को वाँघ नहीं सकता , खोलता ही है । उस आदश के: प्रति 
उनका समपंण सर्वोगीण है। इसलिए सहजमाब से उनका व्यवहार भी 
आदश से उज्ज्वल ओर ग्रंथिहीन हो गया है। उसमें द्विविधा ही नहीं है। 
दुनिया भें चलना भी मानों उनके लिए अध्यात्म का ध्यान है। नर 
की सेवा नारायण की पूजा है। कर्मसकौशल ही योग है। ईश्वर और 
संसार में विरोध; यहाँ तक कि द्वित्व ही नही रह गया है। सृष्टि सशमय 
हैं ओर विष्ठा को भी सोना वनाया जा सकता है।यों कहिए कि सृष्टि में. 
सश्टा, नर में नाययण, पदार्थमात्र में सत्य देखने की उनकी साधना में से ही 
उनकी राजनीति, उनकी समाजनीति ने वह रुख लिया जो कि लिया। 
राजनीति आध्यात्मिकता से अनुप्राणित हुई, स्थूल कर्म में सत्यज्ञान की 
प्रतिप्ठा हुई ओर घोर घमासान में प्रेम ओर शान्ति के आनन्द को अक्षु राणु 
रखना वताया गया | 


सत्य ही है। भेदमात्र उसमें लय हैं। इस अनुभूति की लीनता ही सब 
का परम इए है। परन्तु हमारा अज्ञान हमारी वाघा है। अज्ञान, यानी 
अहंकार | जिसमें हम हैं उसमें ही, अथांत्‌ स्वयं में शून्य, अपने को अनुभव 
करते जाना ही ज्ञान पाना ओर जोवन की चरिताथंता पाना है। यही क॒तंच्य, 
यही घम । 

विश्वास की यह भित्ति पाने पर जब व्यक्ति चलने का प्रयासी होता 


«९ न ५ लन्ड हे 
हैं तव उसके कम में आदश सामाजिकता अपने आप समा जाती है। 
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समूचा राजनैतिक कर्म भी इसके भीतर आ जाता है। देश सेवा आती दे । 
विदेशी सरकार से लड़ना भी आ जाता है | स्वराज्य कायम करना ओर 
शासन-विधान को यथावश्यक रुप में तोड़ना बदलना भी थआा 
जाता है । 

पर वह केसे ? 

सत्य की आस्था प्राप्त कर उस ओ<. चलने का प्रयत्न करते दी 
अभ्यासी को दूसरा तत्त्व प्राप्त होता है--अरद्िंसा। उसे सत्य का दी 
साक्ात्‌ पहलू कहिए | जैसे रत को चाँद का बस उजला भाग दीखता 
है, शेष पिछला भाग उसका नहीं दिखाई देता, उसी तरइ कहना चाहिए 
कि जो भाग सत्य का हमारे सम्मुख है वह अर्टिंसा है। वह भाग अ्रगर 
उजला है तो किसी अपर ज्योति से ही है । लेकिन फिर भी वह प्रकाशो- 
'द्गम (सत्य) स्वर्य हमारे लिए कुछ अज्ञात ओर प्रार्थनीय दी है । ओर 
जो उसका पहलू आचरणीय रूप में सम्मुख है वही अहिंसा है । 

सत्य में तो सब हैं एक | लेकिन यहाँ इस संसार में तो मुझ जेसे 
'कोटि-कीोणि आदमी दीखते हैं। उनके अनेक नाम है, अनेक वर्ग दें। इश्वर 
में आस्था रख तो इस अनेकता के प्रति केसा आचरण करूँ १ उन अनेकों 
में भी कोई मुझे अपना मानता है, कोई पराया गिनता है। कोई सगा है, 
दूसरा इंपी हे। ओर इस दुनिया के पदार्थों में भी कुछु मेरे लिए ज़हर 
है, कुछु अन्य ग्रोपध है| इस विषमता से भरे संसार के प्रति ऐक्य 
विश्वास को लेकर में केसे वतेन करूँ, यह प्रश्न होता है | 

आस्तिक अगर ऐसे विकट अवसर पर संशय से घिरकर श्रास्तिकता 
को छोड़ नही बैठता, तो उसके लिए, एक ही उत्तर है। वह उत्तर है, 
अट्टिंसा । 

जो है ईश्वर का है, ईश्वर-क्ृत है। में उसका, किसीका, नाश नहीं 
चाह सकता, किसी की बुराई नहीं चाह सकता, किसी को भ्ूठा नहीं कह 
सकता, धर्मंड नहीं कर सकता, आदि कर्तव्य एकाएक ही आत्तिक के 
ऊपर आा जाते हूँ | 
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लेकिन कर्तव्य कुछ आजाय--तक सुकायगा कि--सचाई मी तो हम 
देखें। आँख सब ओर से तो में दी नहीं जा सकती। वह आंख दिखाती 
है कि जीव जीव को खाता है। में चलता हूँ, कोन जानता है कि इसमें 
भी वहुतों को असुविधा नहीं होती, वहुतों का नाश नही होता १ अहार 
विना क्‍या में जी सकता हूँ ? लेकिन अहार क्या हिंसा नही है! जीवन 
का एक भी व्यापार हिंसा के विना सम्भव नहीं बनता दीखता। जीवन 
युद्ध दिखलाई देता है। वहाँ शान्ति नहीं है | पग-पण पर दुविधा है ओर 
विम्नह है । 

तब कहें, कौन क्‍या कहता है। ऐसे स्थल पर आकर इईश-निष्ठा टूव्कर 
ही रहेगी | ऐसे समय पागल ही ईश्वर की वात कर सकता है। जिसकी 
आंखें खुली हैं ओर कुछु देख सकती हैं वह सामने के प्रत्यक्ष जीवन में 
से, ओर इतिहास द्वारा परोक्ष जीवन में से, साफ़-साफ़ सार तत्व को 
पहचान लेगा कि युद्ध ही मार्ग हैं। उसमें वल की ही विजय है, ओर वल 
जिस पद्धति से विजयी होता है उसका नाम है हिंसा । जो मजबूत है वह 
निबंल को दवाता आया है, ओर इसी तरह विकास घटित होता आया है | 

मेरे ख्याल में श्रद्धा के अभाव में तक की ओर बुद्धि की सचाई और 
चुनोती यही है । 

किन्तु समस्या भी यही है| रोग भी यही है | आज जिस उलकन को 
सुलन्हाना है ओर जिस उलक्कन को सुलक्काने का सवाल हर देश में, हर 
काल में, कमक्षेत्र में प्रवेश करनेवाले योद्धा के सामने आयगा, वह यही 
है कि इस कुरु क्षेत्र में में क्या करूँ ? किसको छोड़ें, किसको लू ! बुराई 
को केसे पछाडू १ बुराई कया है ! क्‍या बुराई अमुक अथवा अ्रमुक 
नामधारी है ? या बुराई वह है जो कि दुःख देती है ? 

इतिहास के आदि से दो नीति ओर दो पद्धति चलती चली आई हैं। 

एक वह जो अपने में नहीं, बुराई को कहीं बाहर देखकर ललक्ार के साथ 


उनके नाश के लिए चल उठती है। दूसरी, जो स्वयं अयने को भी देखती 
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है ओर बुरे की नही उसमें विकार के कारण आगई हुई बुराई को दूर 
करना चाहती ओर विकार का निदान अपने में वह खोजती है। आस्तिक 
को पद्धति यह दूसरी ही हो सकती है। आध्तिकता के बिना बहुत 
मुश्किल है कि पहली नीति को मानने ओर उसके वश में हो जाने से 
व्यक्ति बच सके | 


गाँवी की राजनीति इस प्रकार धमनीति का ही एक प्रयोग है। वह 
नीति संबंध की परिभाधा में बात नहीं सोचती | संबंध की भाषा उसके 
लिए नितान्त असंगत है | युद्ध तो अनिवाय दी है, किन्तु वह धर्म युद्ध 
हो। जो धम्-भाव से नहीं किया जाता वह युद्ध संकट काट्ता नहीं, 
संकट बढ़ाता है | धम साथ हो, फिर युद्ध से मुं द्द मोड़ना नहीं है । इस 
प्रकार के युद्ध से श्र मित्र बनता है। नहीं तो शत्र चाहे मिट भी 
जाये, पर वह अपने पीछे शत्र्‌ ता के बीज छोड़ जाता हैं ओर इस तरह 
शत्र शो की संख्या गरुणानुगुणित ही हो जाती हे। अतः युद्ध शत्र, से 

, शत्र ता से होगा | बुराई से लड़ना कब रुक सकता है ? जो बुराई 

को सान बैठता है, वह भलाई का कैसा सेवक है १ इससे निरन्तर युद्ध, 
अवधिराम युद्ध । एक क्षण भी उस युद्ध में आँख कपकने का अवकाश 
नहीं। किन्तु पल-भर के लिए भी वह युद्ध वासनामूलक नहीं हो सकता । 
वह जीवन ओर मोत का, प्रकाश-अन्धकार और पघर्म-अधर्म का युद्ध हे। 
यह खाँड़े की धार पर चलना है । 

इस प्रकार गांधी-नीति की दो आधारशिला प्राप्त हुई 

(१) ध्येय--सत्य | 

क्योंकि ध्येय कुछ ओर नहीं द्वो सकता। जिसमें द्विपा है, दुई है, 
जिससे कोइ अलग भी है, वह ध्येय केसा ! जो एक है, बढ सम्यूणु भी : 
है | वह स्वयंभू है, आदि-अन्त है, अनादि-अनन्त है। प्रमाद आस्था से 
ग्रहण करो तो वही ईश्वर | द 

(२) धम--अ्रदिंसा । 
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क्योंकि उस ध्येय को मानने से जो व्यवहार-धम प्राप्त हो आता है 
उसीका अंगीकरण है : अहिंसा । 

अहिंसा इसलिए, कहा गया कि उस प्रेरक ( 7005»#7ए७ ) तत्त्व 
को स्वीकार की परिभाषा में कहना नहीं हो पाता, नकार की ही परिभाषा 
हाथ रह जाती है। उसको कोई निश्चित संज्ञा ठीक खोल नहीं पाती। 
हिंता का अमाव अहिंता नहीं है, वह तो उसका रूप-भर है । उस अहिंसा 
का प्राण प्रेम है। प्रेम ते ओर जीवन्त ( पाज़िटिव ) शक्ति क्‍या है 
फिर भी आत्मगत और व्यक्तिगत प्रेम में अन्तर बाँधना कठिन हों जाता, 
आओर 'प्रम' शब्द में निषेध की रंक्ति भी कम रहती ; इसीसे प्र सम न कह 
कर कहा गया “अहिंता' | वह अहिंसा निष्किय (958778) पदार्थ नहीं 


>ज>> >> ५ 


आर सानाय हनन अल २ 
» वह देजऊुत्वा आर साक्रय तत्त्व है । 


| 





/7|/? 


अहिंता इस प्रकार मन की समूची दृत्ति द्वारा अहण की जानेवाली 
शक्ति हुईं। कहिए कि चित्त अहिंता में भीग रूना चाहिए | ओर सत्य 
है ही ध्येय । कहा जा सकता है कि मात्र इन दोनों--सत्व-अहिंसा--के 
सहारे साधारण भाषा में लोक-कर्म के सम्बन्ध में सीधा कुछ प्रकाश नहीं 
यापत होता । रुत्य को मन में घार लिया, अठिता से भी चित्त को भियो 
लिया, लेकिन अब करना क्या होगा ? तो उसके लिए है :-- 

(३) कम --सत्वाग्रह । 

सत्याग्रह मानो कम की व्याख्या है। उत्व प्राप्त नहीं है । उस 
उरलब्धि की ओर बढ़ते रहना है । इसीमें गति ( उन्नति, प्रगति, विकास 
आदि ) की आवश्यकता उम्ता जाती है। इसमें कतंव्य (2085) आा 
जाता है | 


न 
५ 


| ाच अर आई कर क्र 
यहाँ अरन उठ उक्ता हू (के जब पहली स्थापना न ठत्वय को अखंड 
आर नया “सा ह “पक दिभाज्य '34७20>>म कहा है| हैरत पक का दहाँ अवचकारा हराम लद्रू० पद दा ब्ददा रू रहा - अग्रद के 
आर ऋावषनाज्य कहा गया तंद वहा अवक कहा रहा के आग्रह हा ! 


शरद टू 
जब लक बे 


/ण॥ 
/7॥” 
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का ग्त्वन्त संगत है। ओर इसीका निराकरण करने के लिए 
शत लगाई गई--सविनय | जहाँ विनय-भाव नदी है, वहाँ सत्याग्रह 
ही नहीं सकता | वहाँ उस 'ोष का व्यवहार ह तो जान अथवा अजान 
में छुल है | व्यक्ति सदा ही अप है | जब तक वह है, तब तक समष्टि 
# साथ उसका कुछ भेद भी है| फिर भी जो समण्गित सत्य की भाँकी 
वक्ति के अन्तःकरण में प्राप्त होकर जाग उठी व्यक्ति की समची 
निष्ठा उसीके प्रति समर्पित हो जानी चाहिए | उस डी रहनेवाली निष्ठा 
को कहा गया आग्रह, किन्त उस आग्रह म सत्याग्रही अविनयी नहीं हो 
कता, और उस आग्रह का कष्ठ और दश्ड अपने ऊपर ही लेता है। 
उसका ( नैतिक से अतिरिक्त ) चोट दूसरे तक नहीं पहुंचने देता | यानी 
सत्याग्रह हैं तो सविनय होगा | कहीं गहरे तल मे भी वहाँ थविनयव- 
भव नहा हाँ सकता | कानून (सरकारी और जोकिक) तक की अवज्ञा हो 
सकेगो, उसका भंग किया जा सकेगा, लेकिन तभी जबकि सत्य की निष्ठा 
के कारण हो ओर वह अवज्ञा सर्बथा विनम्र ओऔ र भद्र हो | 
गांधी-नीति के इस प्रकार ये तीन मल सि डान्त हुए | यो तीनों एक 
है है | फिर भी कद सकते हैं कि सत्य व्यक्तिगत दे, अहिता सामाजिक 
आर सत्याग्रह राजनेतिक हो जाता है | 


इसेक श्रागे संगठित ओर सामुदायिक रूप से कम' की व्यवस्था ओर 
आन्दोलन का प्रोग्राम पाने के बारे में काटनाई नहीं होगी। व्यक्ति किन्हीं 
विशेध परिस्थितियों को लेकर दा हाता हूँ | इन परिस्थितियों में गर्भित 
आंद-दिन से ही कुछ कतंव्य उसे मिलता हैं। वह कतंव्य कितना ही 
ल्त्म आर सामित प्रतीत होता हो, लेकिन वहीं व्यक्ति | सिद्धि ओर वहीं 
उसका स्वथम हूँ । उसकी पूर्ति में से मानों वह सब कुछ करने का द्वार 
ता लता है । 'स्वधर्मा निधन श्रेय:, परथर्मो भयावह:? | 

57 भांति वतन करने से विकल्प-जाल कटठता है। कल्पना को 
लगाम मिल जाती है | बुद्धि बहकती नदीं। और तरह-तरह के स्वगं-चित्र 


गाँधी-नी ति 3६ 


((707759) वात्कालिक कम ले वहकाकर व्यक्ति को दूर नहीं खींच 
ले जाते | क्षयोत्ताह की (पि०४०गां70) बत्ति इस तरह मन्द होती हैं 
और परिणाम में स्वार्थ-जन्य स्र्धा और आपाधापी भी कम होती है । 
उुव की दवा देने और सबसे आगे बढ़े हुए दीखने की ओर मन उतना 
नहीं लपकृता ओर परिणामतः व्यवित विक्ञोभ ओर विषमता पेंदा करने में 
नहों लग जाता | महत्वाकाँकछा (77790४7070) की घार तब काव्ती 
नहा | व्याक्त कमंशाली ता बनता ६, फिर भा भसागानाभा बच जाती 
है। बह मानों अपना स्वामी होता है। ऐसा नहीं जान पड़ता जेंसे 
पीछे किसी चाजुक की मार पर वेवत भाव से अन्धी गति में भाग 


रहा का 
रदादा। 








बी ३० पक अं अमर 8. मा न मा ० न श्र! ब्क जनें दी 
खुच्त द। ने दता है कि दनारां सामाजक आर शजनांतक 
उत्तक्नों की जड़ में नुख्यता से यही आपा-धापी ओर वढ़ावंदी की 
प्रद्नात्ति 5०: 
त्रात्त हू | 


ऊपर यह आन्तरिक (5प्रगंड्टां।ए७) दृष्ठतिकोश की वात कही 


गई। यानी नावना-शुद्धि को वात । चुखुय नी वही है । पर प्रश्न होगा 
कि घना की दुनिया ((20]७८0ए७ (आता 705) के ताथ 


गाधा-नात क्या करना चाहता हूँ ५ उसन क्‍या उधार हां, और कंस ही? 
उसनन्‍ाज का ठगदठन क्या हा ६ आवश्यकता आर आज़ष्कार का, उद्यम- 

ह ढक । का 4. 2-5 फान्क कक ऋतदा कला [सन्‌ का न र न्याय बनी, ३-० ८६> कद (रस्पर खस्न्य्क अल हा 
ऋारान का, वर्धान-कतला का, राउन का आर न्याय का परस्र सन्यपक 


बा 
आर पिनादहिन दंदया हां १ अन 


/ँ 


च्क 


््ज डी की] 
र एजी केंते निवंदे ? आदि- 


».॥ 


बाद] 


जात के २ बा, जी ्. 
तो प्रश्नक्तता को पहले तो वह कहना आवश्यक है कि सारे शरएन आज 


हा 


>ब्कुलप “>, अ तब 
ह्््ां ट्डू ' 





छ् 
स्चन्‍मपइु७- "यु द््श 3 हुआ, जलन अन-»--- कान मानक. 
जन ता काल नया आज हा उच्यस्त हा जायगा | इ्त्तत 
को | एक रच जे जा छ कर न ख्.. क, 
कक न ।अ पी 08० कर. 4 #५७७०५७ ् प्य न अर ” हिट पक्का का हान २०->य, 
ना का लंकर एक मभव्दटंत से अपन का घर रन आर टण्जछ दाग 
>> 
ज_्ध हनन बे बह अर कि 
सा स्ादयिए्एटस्ूाला शहट ल्ल्न्य कटप्पा हिट उदका तह नाप्छ कागज (सहीन्या त्र्र हर ग्र्या +5 ही 
नूं.६ »३६ ४ च्‌ 5-3५. न्ट्‌ स्कआ त 2३ ते! इस क६डो १५४. आर जुआ कोड 
०] ७०७ मई हर 
| अूबदाझ्ा नहा हूं। तब ठदाक्ला का हल बतानंदाला मोदो छऋिताव 


'फ० | पूर्यांदय 


मुझे उन सवालों से छुटकारा नहीं दें देगी। इसलिए विचार-धाराश्ों 
([06०००७8) से काम नही चलेगा। जो प्रश्न है उनमें तो अपनी 
समूची कम की लगन से लग जाना है। ऐसे ही वे शने/-शनें: निवय्ते 
जायेंगे। नहीं तो किनारे पर वैठकर उनका समाधान मालूम कर लेने से 
कर्म की प्रेरणा चुक जायगी ओर अन्त में ज्ञात होगा कि वह मन द्वारा 
मान लिया गया समाधान समाधान न था, फ़रेब ( ॥]प्रष०० ) था, 
आर ज़रा बोझ पड़ते ही वह तो उड़ गया ओर हमें कोरा-का-कोरा 
वहीं-का-वहीं छोड़ गया। अर्थात्‌ उन प्रश्नों पर वहसा-वबहसी ओर 

लिखा-पढ़ी की अपने-आप में जरूरत नहीं है। उनमें जुट जाना पहली 
वात है | 

गांधी-नीति है कि समस्या को वोद्धिक कहकर केवल वुद्धिक्रीड़ा से 
उसे खोलने की आशा न करो | ऐसे वह उलमेगी ही | समस्या जीवन 
की है, इससे पूरे जीवन-बल के साथ उससे जूकफ्रों | इस कार्य-पद्धति पर 
बढ़ते ही पहला सिद्धान्त-सूत्र जो हाथ लगता है, वह है स्वदेशी । 

स्वदेशी द्वारा व्यक्तिगत कम में सामाजिक उपयोगिता पहली शर्त 
के तोर पर माँगी जाती है। उस शत का अर्थ है कि हमारे काम से 
लोगों को लाभ पहुंचे । आदान-प्रदान बढ़े, सहानुभूति विकसे, ओर 
पड़ोसी-पन पनपे । प&0770फ7॥7698 ( पास-पड़ोसपन ) स्वदेशी 
की जान है| मेरा देश वह जहाँ में रहता हूँ | इस भाँति सब से पहले 
मेश घर ओर मेरा गाँव मेरा देश है। उत्तरोत्तर वह बढ़कर ज़िला, 
ग्रान्त, राष्ट्र ओर विश्व तक पहुँच सकता है। भूगोल के नक्शे का देश 
अन्तिम देश नहीं है। मेरे घर को इन्कार कर नगर कुछु नहीं रहता, उसी 
तरह नगर-प्रान्त को इन्कार कर राष्ट्र कुछ नहीं रहता | उधर दसरी 
ओर नागरिक हित से विरोधी बनकर पारिवारिक स्वाथ तो निपिद्ध बनता 
द्दी हे । 


स्वदेशी में यही भाव है। उसमें भाव है कि में पड़ोसी से 


० 
>८ 
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व. आओ का कान मे /४ 5 5.५ ले दसरा 2 असजपीपण व 
नहीं ओर अधिकाधिक हममें हितेक््य बढ़े। दूसरा उसमें भाव 
सर्वोदय । एक जगह जाकर शरीर भी आत्मा के लिए विदेशी 
सकता है 


00» /2॥” 
जद 


्दानननजन: 


समाजदादी अथवा अन्य दस्तवादी समाजनीतियाँ इस जगह चल 





ऋर जाता हूं। व सप्ताज को सन्दालंन में उसीक्ी इकाइ का सूल जाता 
5६०5 योजनाओं अप 
हँ। याजदाओं का वरशदता रहती है, पर सूल भ॑ िलांध!000फा' 
: के तत्व पर जोर रहता जिकता वहीं सच्ची है जो 
7१953 के तत्व पर जोर नहीं रहता। सामाजिकता वहों सच्ची ढ्छा 
पाती 3 पटल कही आरम्प न 0 होता 2 अल  अआभननानािकिन.. ्नगमिनननियओ को ध्यान रत रस 23. ० 3 ्प 
उच्चरा-प्य से आरमन्न हाता है| इत्त तत्त्व का ध्यान मे रक्स ता वड़ पमान॑ 
रू रत छ गदाद च्् «2० अब जायगा बम जल ख्ञो ७ कारखाने 
पर अरूनदाक्ला दाज्जक उद्चागवांद गर जायगा। जहा बड़ कृतं-कऋरसखान॑ 


हुए दहां जन-द दो साया ने व दन॑ लगता ह॑ | वे दोनों एक-दतरे को प्रज 
की दावना से पकड़ते पं सह्य वत्ते रत 
को नावना ते पकड़ते ओर अविश्वास से देखते हैं ।वे परत्र सद्य बने रहन 
लिए एक-दूसरे की आँख वचाते ओर मिथ्याचार करते ह। पू जी-मालिक 


५, 
पायाड्य्‌ 


नजरों की न्होंपड़ियों को वथाशक्ति अपने से दूर रखता हैं और अपनी 


या... ममम>मनकुन क्लि दारा शा 


काट[ पर चक्तादारा का दस बठांता हू कछझुद दलुष्यान्य और सुर- 


»//2 
॥/! 


खिल (5 


क्ित दवा रे । उबर नजद उ््ा का आचा में नालिक आर मालिक का 
[ 


८0॥/£ 


92>-नजल कोटा 3 >> 
शच्ूला छछाटा! दृन रहत 


कप ८ 
हइत प्रकार कावकृत आर सांलन सानवाय सनच्चन्ध तभी अतठन्भव वन 


| 


न €् 





सकेंगे जद उन्यज्ञ को पुनरचना पड़ोठरन ('रछांतु720एए)79853 ) 
के सिद्धान्त के आधार पर होगी। वह आधार स्वाथ-शोब नहीं है। दलवादी 
नोतिक ( ५ 5छण5॥570० ) नीतियाँ अंततः यहीं पहुंचती हे क्किव्यक्ति 
स्वार्थ के आधार पर चलता ओर चल उकता हैं। 
दम लय रु 
खदेशी वडद्धान्त में ते जो उद्योग का ऋायकूम प्राप्त होता है उतर्भे 


कक 8. आर. पेज चर 
गदर पदक शक अन्‍्क-नलमम, बाकी यम [वें #ग्पध्मढत, ऋनकब+»--फ-- पके 
आप पसन्वन्यां दू >#एयघच्5८ €भग द। चजल्का कन रहता ्स्‌ | उससे 


जा पु अत है. न कर 


शक श्र 
नहा हागा ओर उपत के हु ट्ीखाउज कि 3 लि ध्क 
पते नहीं होगा, आअष् पफऊठप के रूए सप्वन वय हक वहन और हल्ला 


| 


का शुज्धाइश कन रहेगा। सानव-छन का नृल्य बढ़ेगा ओर अनुलादक 
७० 


मर पूर्वोदिय 


चातुय का मूल्य घटेगा | महांजन, श्रमी ओर ग्राहक सब आसपास में मिले- 


जुले रहने के कारण समाज में वेपम्य विषम न होगा और शोपणब्त्ति को 
गवं-स्फीत होने का अ्रवकाश कम प्राप्त होगा | 


इस भाँति चरखा, ग्रामोद्रोग, मादक-द्रव्य-निपेष, ओर हरिजन 
_( दलित ) सेवा यह चतुर्वित्र कार्यक्रम हिन्दुस्तान की दलत को देखते हुए 
श्न्त:-शुद्धि ओर सामाजिक उपयोगिता दोनों अनन्‍्तों का मिलाने वाली 
गांधीनीति के स्वदेशी सिद्धान्त में से स्वयमेव प्राप्त होता हैं। यह शक्ति- 
संचय ओर ऐक्य-विस्तार का कार्यक्रम हैं। शक्ति ओर अवसर प्राप्त होने 
_ पर फिर सत्याग्रह ( 7782: 20०7०07 ) द्वारा राजनेतिक विधान में 
परिबंतन लाने ओर उसे लोक-कल्याणु की ओर मोड़ने की बात विशेष 
दुस्साथ्य नही रहती। 
यहाँ ध्यान रखना चाहिए कि स्वदेशी का आरम्म राष्ट्रर्भावना से 
नहीं होता | इसलिए उसका अन्त भी राष्ट्रव्मावना पर नहीं है| राष्ट्र- 
भावना मध्य में आजाय तो भले ही आजाय | स्वदेशी को भोगोलिक राष्ट्र 
के अर्थ में लेने पर गड़बड़ उपस्थित हो सकती है। इससे दिशी पूँ जी- 
बाद! को बढ़ावा मिलता है । ओर उस राह तो एक दिन 9ठां& ०9[> 
#ठी870 में उतर आना होगा | उसके अर्थ होंगे, एकतंत्रीय शासन | 
यांत्रिक-उद्योगाश्रित समाजवाद का यही परिणाम आनेवाला है| वानी 
ऐसा समाजवाद ए4तंत्रवाद ( फ़ासिस्म आदि ) की बुलाकर दही रहेगा। 
गांधी नीति द्वा स्वदेशी सिद्धान्त अतः हिन्दुल्तानी मिलों को नहीं, घरेलू 
चरखों को चाहता दे | 
संत्तेप में गांधीनीति इस स्थापना से आरम्म होती हे कि जीवात्म 
सवात्म का ही खंड हे। इससे व्यक्तिका ध्येव सत्व से एकाकार होना 
है। उसकी इस बात्रा में ही समाज, शध्ट्र शोर विश्व के साथ सामंजस्य की 
बात आती हैँ। वद जितना उत्तरोत्तर इन व्यापक सत्ताश्ं से एकात्म दोता 
चला जाये उतना अपनी और संसार की बंधन-मुक्षित में योगदान करता 


ग्यंघी-नी ति परे 


है। इस यात्रा के यात्री के जीवन-कर्म का राजनीति एक पहलू है| आव- 
श्यक है, पर वह पहलू भर है। वह राजनीति कम में युद्ध-रूप हो, .पर. 
अपनी प्रकृति में उसे धर्ममयी ओर शांति-लक्षी होना चाहिए । 

उस यात्रा का सा तो अपरिचित ही है | फिर भी श्रद्धा यात्री का 
सहारा है। भीतरी श्रद्धा का धीमा-धीमा आलोक उसे मार्ग से डिगने न 
देगा | उस राही को तो एक कदम वस काफी है | वह चले, फिर अगला 
सूझा ही रखा है। मुख्य वात चलना है। राह चलने से ही खुलेगी | 
इस प्रकार इस यात्रा में प्रत्येक कदम ही एक साध्य है। यहाँ 
साधन स्वयं साथ्य का अंग है। साधन साध्य से भिन्‍न कहाँ हो सकता है| 
इससे जिसे लम्बा चलना है, लम्बीं वार्तों का उसके लिए अवसर नहीं हैं | 
वह तो चला चले, वस चला चले | 

व्यवहार का कोई भी कम धर्म से वाहर नहीं है | सब में धर्म की 
श्वास चाहिए। उसी इृष्टेकोण से जीवन की समस्याओं को ग्रहण करने 
से समुचित समाधान का लाभ होगा, अन्यथा नहीं | सब के मन में एक 
ज्योति है | उसे जगाये रखना है| फिर उस लो में जीवन को लगाये चले 
चलना है । चले चलना, चले चलना । जो होगा, ठीक होगा | राह का 
अन्त न नाप, राही, तुझे तो चलना है। 


ष् 


गांधी ओर विश्व-व्यवस्था 


गांधी जेल में हैं, और एक वर्ष के ऊपर से उनकी कोई सीधी 
आवाज़ हमें नहीं मिली | कल एक वन्ध वतमान महापुरुषों को गिना रहें 
थे। गांधी को उनमें प्रथम रखने में उन्हें कठिनाई थी। जगद-ब्यवस्था 
में उनका कोई प्रकथ दान नहीं दीखता । शेप नाम, जी उनकी गणना मे 
आये, श्राज के युद्ध से सीवा सम्बन्ध रखने वाले पुदपों के थ | 


उन भाई की कठिनाई आज के आलोचक की कठिनाई है | शासन 

के ओर युद्ध के भेंदान से गांधी अलग दें ओर बन्द हें । विश्व का भाग्य 

तय हो रहा है, देशों की सीमाएँ वन-मिट रही है ओर भावी व्यवस्था की 

दागवेल डाली जा रही है। यह सब गांधी को बिना लेखे में लिये दो 

रहा है | इससे क्यों न कहा जाय कि कर्म के धरातल पर गांधी अनिवाय॑ 
नहीं है ? 
दांद ६ 
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प्रकटत: यद सच हे | युद्ध में दो ही पत्त ह। तीसरा कोई पत्ष नहं 
ओर यह थुद्ध समची मानवता का है। विश्व का भाग्य पलड़े में है ओर 
सन्‍्यता के अगले क्रदम का निणुव दोना है | ऐसे समय जो किनारे पर 
है आर इतिहास के मध्य में नहीं है, उसे विश्व-विचार की दृष्टि से शून्यवत्‌ 
ही समकनना चाहिए। शत्र भी विचासरणीय है, मित्र भी विचारणीय है; 
पर जो यद् दे न वह, ऐसा व्यक्ति द्साव में आने-योग्य नहीं ठहरता | 

किन्तु युद्ध म अतल मे दा पत्त नहीं ह। युद्ध तिमुजात्मक है | तीसरी 


गांधी ओर विश्व-व्यवस्था म्‌ 


भुजा मुखर नहीं है; किन्तु वदी शेप दो की आधारमूल है| शायद वह 
भुजा नहीं है, भूमि है | उस भूमि पर रह कर ही दो लड़ते हैं । 

कहा जाता है कि लड़ाई में जमंनी, जापान ओर इय्ली एक ओर 
हैं; ब्रिटेन, अमरीका, रूस, चीन आदि दूसरी ओर । भाव होता -है कि वे 
देश लड़ रहे हैं । पर युद्ध-घोपणा उन देशों की सरकारों ने की है । देश 
के नाम पर वहाँ की सरकार को ही बोलने का हक़ है, यह ठीक है.| 
लेकिन यह भी विदित हो कि एक देश की सरकार ओर उस देश की 
जनता, यानी शासक ओर शासित, राजा ओर प्रजा, पूरी तरह एक नहीं 
होते हैं| अनुशासन और कानून में वे एक हों ; हृदय में ओर यथार्थ में 
दोनों अभिन्‍न नहीं होते | इसी से सरकारें बदला करती हैं, विद्रोही शासक 
हो जाते हैं ओर शासक दश्डित हुआ करते हैं । 

यह पक्तु अधिकांश अव्यक्त रहता है| यह असंगठटित ओर गर्भित 
रहता है | उसके ऊपर से दलवर्ग ही मुखर हुआ करते हैं| जब यह मूल 
पक्ष किसी गहरी व्यथा से उभार पाता है तव विस्फोट फूटता है ओर 
साम्राज्य ध्वस्त हो जाते हैं । 

ऊपर शासकों की लड़ाई है। उनको वल नित्सन्देह नीचे जन-सामा- 
न्यू सें से पहुँचता है। प्रजा ही लड़ती ओर लहू वहाती है। परिणाम में 
एक शासक गिरता, दूसरा उठता है। रक्त वह्कर शासकों «में परिवतन 
लाया जाता है। परिवतन से शान्ति आती है; फिर उस शान्ति के ऊपर 
होकर शासन चलता है, शासकों में फिर ला होती ओर फिर युद्ध 
होता है! और फिर प्रजा कष्ट सहने को आगे आती है !! 

तरकारे सब जनता के बल से पुष्ठ हैं। क्या आज का लोकटन्त्र, 
यथ अधिनायकतन्त्र, या क्‍या फिर पुराना छुत्नतन्त्र-सदका अधिष्ठान 
जनता है । जन वहां से आते हैं, घन वहाँ से आता है और अन्न वहीं 
से आता है। बड़े युद्ध उन्हीं के दल पर झीर उन्हीं की छाती पर लड़े 


कि 
छ.... ४ + 
ज्ायद ह्‌ | 


रद प्रवांदय 


इस भाँति प्रत्येक युद्ध में दीखने में दो भुजाएँ आती हँ | पर उन 
दोनों की तीसरी का सहारा है | वह तीसरी भुजा जो स्थायी है धरती में 
विछ कर रहती है। श्रम उसका धन है, पर वह मृक है ओर सहना 
उसका काम है | 

गांधी ? इस युद्ध में वह तीसरी भुजा है| उसका जेल में होना प्रमाण 
हैं कि वह भुजा सजग है | 


इस समय विश्व की राजनीति राष्ट्रीय नहीं रद गई है । गांवी को 
भी राष्ट्रीय समझना मूल होगी। कांग्रेस राष्ट्रीय हो, गांधी मानवीय हैं । 
अ्रन्तराष्ट्रीय शब्द फिर कूट राध्टवादी नीतियों के चक्र का द्योतक है | 
गांधी के साथ वह भी न्‍नहींह। अन्तराष्ट्रीय चालो के पार उसका शुद्ध 
मानवी पक्ष है । 


कक 


. देशों के लोग वह मानते हैं जो उन देशों की सरकारों ने उन्हें मानना 
वताया है| वे अपने हित को दूसरे के विरोध में देखते हैं; क्योंक्रि उन्हें 
ऐसा देखने की शिक्षा दी गई है। उन्हें अपनी रक्ता की चिन्ता है, दूसरे 
के आक्रमण का भव है, अपने स्व्वों का लोभ है, विस्तार की आकांब्ा 
है--क्योंकि यह सब उनमे मरा गया है | 


पर वठ्ता उन्दीं देशों में लोग नहीं ह जो जानते हैं कि श्रम से घन 
उत्नन्‍न होता है, शोर लड़ाई में समय और सव कुछ वर्चाद होता है ? 
क्या अन्दर ही अन्दर लड़ने वाले तक नहीं जानते कि दुनिया हम सब की 
है, और परमात्मा एक है, ओर मिल वॉटकर दम रहना चाहिए ? 

लेकिन बेर चेता दिया गया है ओर लोगों को अपनी दी मीतर को 
बात सुनने का अवसर नहीं है। प्रकृत मानव के प्रतिनिधि होकर उसकी 
अन्तत्थ आशा-श्राकांच्षाओं को वाणी देने वाले लोग दे भी तो श्रचार के 
कीलाइल में वे अनमुन रहते हें, या +#िर उन्हें बलात्‌ चुपकर दिया जाता 
| 


श्प 


